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Im April 1903 erscheint: 


Bibliothek der Waldloge 
Bändchen I Patanjali, Yoga -Aphorismen (Mk. —.25) 
Bändchen III Uttara Gita (Ergänzung zur Bhagavad Gita) (Mk. —.25) 


In Kürze gelangt zur Ausgabe: 
Marie Corelli 


l Das Problem einer verirrten Seele. 
: Autorisierte Uebersetzung von HELENE ZILLMANN. 


| _ Ende 1903 erscheint in unserem Verlage der erste deutsche 


Å D Astrologisehe Kalender 1904 (co 


Unter Mitwirkung namhafter Astrologen und Occultisten 
herausgegeben von PAUL ZILLMANN. i 


| Preis ca. 1.— Mk. 


d == Bestellungen nehmen wir schon jetzt entgegen. 
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Engel- Apotheke 


(J. Sonntag) 
Regensburg, Neupfarrplatz E 29. ` 


Hauptniederlage der ächten elektro-homöopathischen Heilmittel- des Grafen. 
C. MATTEI. 


| Körnermittel in Cylindern à 70 Pf. und à Mk. 1.50. Flüssige Mittel 

(Elektrizitäten) à Flacon Mk. 1.50. Hautwasser a Flacon Mk. 1.50. Haus- 
und Taschenapotheken in verschiedenen Grössen und Zusammenstellungen 
à Mk. 6.75, Mk. 11.70, Mk. 12. — Vollständige Apotheke Mk. 29, in feinem 
Etui Mk. 34, in Leder-Etui Mk. 36. — Elektro-homöopathische Toilette- 
Mittel: Zahnwasser Mk. 1.50, Zahnpulver Mk. 0.70, Haarwasser 
Mk. 1.50, Seife Stück Mk. 0.60, Pomade, Dose Mk, 1.—, Puder, Dose 
Mk. 1.20, Haut-Créme, Dose Mk. 1.—. 


Lager sämtlicher einschlägiger Schriften in allen Preislagen. 


Dr. Girgois, der Keuchhusten und seine Heilung . „ —-30 
Xozehuba, J., die Kinderkrankheiten, ihre Behandlung und Heilung » —.80 
Krauss Jh., das elektro-hom. ABC oder Führer in die neue Heil, 


kunde des Grafen Cesare Mattei . . . Mk. —.50 
Se „ Grundzüge. der elektro-hom. Tiotheilkunde: . e, 780 
N „ Heilung der Nerven- und Geisteskrankheiten . . . , 2.50 


Elektro-hom. Therapie der venerischen Krankheiten. „‘ 1.50 
Cesare Mattei, der Entdecker der le „80 


e „ Handbuch der en TE a ` Hu 
55 „ Medizinisches Fremdwörterbuch . pk e oe aa SE 
o „ Heilung der Nierenkrankheiten . . . . . . . . an ~ 1.20 
e ` Ge „ Fieberkrankheiten . an L 
a = e » Wurmkrankheiten. an 41— 
de „  Ueberkrankheiten . . »  1.— 
Mattei, C., Anleitung zur Meesch und heilenden Behandlung 
des Krebses . . „ —-80 
as „ Grundsätze einer neuen Wissenschaft cA 8 abe vas a ke ën EU 
„ Llektro-homoeopath. Arzneiwissenschaft. . . . . . 4 7.50 
Saturnus, S. Jj,, Jatrochemie und Elektrohomoeopathie . . . . „p 2.— 
Seiffert, M., Die Frauenkrankheiten und deren Heilung. . . . 4, 4.— 


Zu beziehen vn Paul Zillmann, Gross-Lichterfelde. 
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Verfehr mit der ganzen Welt bringt Jedermann 
Freude und Gewinn, fei e3 durch Correjpondenz zur 
Auskunft, Unterhaltung und Belehrung, Uebung in 


Sprachen und Stenographie-Suyftemen, Gelegenheit 
zum Rauf, Verfauf und Taufch für Sammler, Ber- 
wertung geiftiger Produfte jeder Art, Förderung von 
Handel, ndnftrie und Gewerbe vim. Uebung von 
Wohlthätigkeit und Humanität, Menjchen- und Tier- 
ihug, Beichaffung von Breisermäßigungen u. jonftigen 
Begünftigungen Auskunft, Rat und Beiftand auf 
Reijen, jet eS durch andere mannigfache Vorteile, 
welche der Auf idealem Prinzip Io aufbauende 
und praftiich wirffame Weltverein (Präjident: Reihs- 
graf von Peitalozza) feinen Mitgliedern bietet. Damen 
wie Herren jind alg neue Mitglieder herzlich mill- 
fommen! Seine Aufnahmegebühr ! itgliedichaft 
a A Nur das reichhaltige Weltorgan „Vom 
Guten das Dejte!” (jähel. 5 ME 3 fl. A. W. oder 
Weltpoftausland 8 frig.) zu abonnieren bei der 
Centrale des Weltvereins München, Palmftr. 1a, 
welche daraufhin auch die Mitgliedstarte nnd das 
S$Hujtrierte Weltvereins A: mit ben Mitglieder- 
liften ohne weitere Kojten franfo liefert. Herren wie 
Damen aller Erdenländer gehören dem Weltverein be- 
reit3 an, darunter auch viele Geschäftsfirmen, Hotels, 
Heilanstalten um. vumm. jowie ganze Vereine und 
Verbände des Jn- und WAuslandes. 
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Theosophisches "a. 
= œ@ wi Leben 
Monatsschrift ` 


für allgem. Brüderschaft, Theosophie, 
~ Occultismus und Mystik. 


“Herausgeber: Paul Baatz, 
Jährlich 3.— Mk. (Ausland 3.75 Mk.) 


Theosophisches Lesezimmer. 
Theosophische Bibliothek. 


Benutzung unentgeltlich. 
a Täglich von 10—10 Uhr. 


Berlin S.W., Plan-Ufer 16. 


ASTROLOGY! 


“Astronomy is excellent but it 
must come down into life to have 
its full value, and not remain there 
in globes and spaces.” — Emerson. 
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(HI REM TTT TINT 
Hi Astrological Mu 
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Birt dan Information 
- and Daily Advice - 

for sole by 
BOOKSELLERS? MEWSDEALERS 


The Sphinx is a publication that 
cannot fail to interest cultured and 
thoughtful people. Its object is to 
teach the influence that the Sun, Moon 
and Planets have upon the earth, and 
particularly upon man and his affairs. 
The Sphinx is the leading Astrological 
journal of the world, and is supported 
by the best writers on Astrology in 
England, America and India, and is 
the only Magazine in the United States 
that is entirely devoted to teaching, 
demonstrating and vindicating the truth 
ofthe science as taught by the Egyptians. 

Price, D. 3.00 or 15 Mk. 
40 Cents a Copy or 1.50 Mk. 


Catharine H. Thompson, 
Editor, 
721 Tremont Street, Boston Mass. 
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Hauptniederlage der ächten elektro-homöopathischen Heilmittel-des Grafen 
C. MATTEI. 
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The Occult Literary News and Review. 
Published quaterly. 


Edited by Horence L. J. Voisin, B. A. 


St. Lawrence, Jersey, England. 


E Annual subscriptions 2.50 marks post free, single copies 80 pigs. “agi 
Reviews of the best and newest English and American works on Occultism, Mental 


Science, etc. Articles by eminent writers. 


The Occult and Biological Journal. 


Possesses Exceptional Facilities for presenting to its readers lines of thought and investi- 
gation as yet undertaken by no other magazine. 

Oriental Religions, their relation to Christian Doctrines. 

Esoteric Sciences, their practical bearing and connection with the exact sciences, 

Biology, the origin and unfoldment of life in its higher and occult, as well as its more 
material phases, treated in such a manner as to be of invaluable help to the student. 

A Continued Line of Instructions for individual development. 

Solar Biology and Astrology will receive special attention. 

Occult Significance of Color, Tone, and Quality of ‘prevailing zodiacal sign considered in 


each number. 


' This collection of rare and interesting material will be handsomely covered each month in 
the color of the prevailing zodiacal sign, and no time or expense will be spared to 
make this journal one of the leading periodicals of the day. 


H. E. BUTLER, Editor. 


Annual sabato, s. 1.50; sample copy. 15 cts. 


Foreign, 7 s. 2 d.; single copies, 9 d. 


Address: Esoteric Publishing Company, 
Applegate Calif. 


ASTROLOGY. 
G. WILDE WILL CAST YOUR HOROSCOPE 


And tell you what the STARS IN THEIR COURSES 
have ip store of your. Terms on application. 
Address: — G. WILDE, Occult Book Company, 
6. Centrai-street, Halifax, Yorkshire. 

W. T. Stead, Esq., Editor of ,Review of Reviews‘ writes: — 

‘Mowbray House, Norfok-street, Strand, London, W. C. 
G. Wilde, Esq. ‚August 28rd, 1893. 
Dear. Sir, — I yesterday read over your horoscope to 
the subject of it — the test case, I mean. You will be 
pleased to know that both he and I were immensely 
staggered by yous success. You had put off with extra- 
ordinary accuracy your many events of his past life that it 
was quite wonderful. — I am, yours a truly. 
(Signed) ar Stead’, 


"Astronomische 
Nativitäten 


nach eigenem verbesserten System stellt für 
wissenschaftliche Zwecke 


Albert Kniepf, Hamburg-Bf. 


Genaue Geburtszeit und Ort erforderlich. 


How To Become x 
Divine Before Death. 


Six Practical Instruotions 

Regeneration, the Gate of Heaven. Cloth, s. 1.50 
Shows Conservation is Scientific, Christian 
& Rational. 

Regeneration Applied, Fine Cloth, s. 1.50 
gives complete practical methods how to 
conserve vitality. 

Of Communion with God, devotional, 35 cents 

Philosophy of Plotinos, Paper, 50 cents 

The Prophet, montly magazine, 75 cents a year. 


Send for free sample copy. 


‚Is the organ of the Brotherhood E. C., meant 


for practical development. No Fee. 


Prophet Pub. Co, 


Lamott, Pa. 
U. S. A. 


25 cents 
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The best aid most ae Test as to the Truth of WEN is that which may be 
obtained from a reading of your own Horoscope, by a Competent Astrologer. 

The Editor of ‘Modern Astrology’ is absolutely convinced as to the truth of the guiding 
influence of the Planetary Spirits: upon the inhabitants of this earth, and to convince others. 
he makes. she following exceptional and valuàble offer: — 


A FULL GUINEA HOROSCOPE (Typewritten) 


A YEAR’S SUBSCRIPTION TO ‘MODERN ASTROLOGY’ | 
TOTAL VALUE 33/- FOR ONE GUINEA (21/-). ` 

To ensure confidence, and freedom from the fear of any loss, this GUINEA WILL BE 
REFUNDED if entire satisfaction is not given. Kach delineation consists of: Preface; Intro- 
duction; Picture of the Heavens at Birth; Ascendant; Ruling Planet, its Position and Aspects 
Individual Characteristics; Personal Character; Mental Qualifications: Combinations; Finance; 
Health; Sickness; Marriage; Love Affairs; Profession; Friends, Environment; Travel; ‘Planetary 
Positions: Future Prospects; Summary; ete. ete., averaging 2500 words. 

This offer iss made for the purpose of. convincing intelligent minds of the Merits of 
Astrology as a Gene, and the Magazine devoted to its interests. No other Astrologer can 
give a better reading of your horoscope, each nativity is studied and the delineation given 
that you may have no hesitation in showing it to your friends, and thus insure us further 
recommendations, 

What an Astronomer says: ‘I certainly consider your baschten marvellous, and | 
write as a prejudiced person, inasmuch as I have always heard Astrology derided during 
a long life-long study of Astronomy.’— Major Graham Pearce. 

A horoscope form, and full particulars sent on receipt of stamped addressed envelope to: — 


ALAN LEO, 9, Lyneroft Gardens, West Hampstead, N. W. 


THE BROTHERNOOD OF THE | 
ETERNAL COVENANT 


affords to all who are willing to consecrate 
themselves to God and who are struggling 


Jeebensspuren. 


Zeitschrift für harmonische, geistige und 


for self-control, the help and knowledge e materielle Lebens- Entfaltnng. 
necessary to become divine and immortal 
before death, without fee or dogma. Send for Herausgegeben TIA Karl Rohm, 
a sample copy of its monthly magazine. e Lorch (Württenberg). ` 
i The PROPHET, Abonnement pro Band (200 Seiten) 
Lamott- = — USA a | 4.— Mk. (Ausland 5.—). 
Theosophische Zeitschrift ` | | re 
in béhmischer Sprache: Frau Magdalene Bachmann 


LOTUS 


Zeitschrift zur Verbreitung einer höheren 
Weltanschauung und. zur Verwirklichung 
der Idee einer allgemeinen Menschenver- 
brüderung auf Grundlage der Erkenntnis 


der wahren Menschennatur. | Diagnostizieren You Krankheiten 


Organ des Theosoph. Vereins in Prag. 
Erscheint mindest. 8 Mal Jährlich. auf Grund wissenschaftlicher Forschungen 


Abon. 6 Kronen. | 
H D 
Redact. A. Koch, Kgl. Weinberge, 1032. aus Handschrift und Photographie 


LOTUS II. Jahrg. 3 K. | 
III. u. IV. Jahrg. a 5 K. Postfrei. | Honorar von 3.— Mk. an. 


Hamburg 
Altonaer Strasse 22, II. 


College of Psychical Sciences 
And Unfoldment. 
Founded 1893. 


The only onein the world for the unfoldmend 
and realization offall spiritual and divine pow- 
ers as Psychometry, Clairvoyance, Clairaudi- 
ence, Inspiration, Healing and Illumination. 

The system of Philosophy concerning Divin- 
ity taught. successfully by mail. Over 125 stu- 
dents graduated in 1899—1900. 

For terms, booklets, percentage of psychical 
power, send a large-sized stamped, addressed 
envolope to J. C. F. Grumbine, President, 
1718 West Geneseo St., Syracuse, N. Y. 

Send 25 cents for a sample copy of, or 
D. 1.25 for a year’s subscription to Immor- 
tality, the new and brilliant Quarterly Psychi- 
cal Magazine. 

CLAIRVOYANCE: A. System of Philo- 


sophy, concerning its Law, Natureand Unfold- 


ment. Cloth. Second Edition. Price, D. 3.—. 
PSYCHOMETRY : How to Realize Intuition 
and Divinity. Price 60 cents. 
AURAS AND COLORS: Price 60 cents. 
EASY LESSONS in Psychometry, Clair- 
voyance, Inspiration. Price 60 cents. 
Address: J.C. F. Grumbine, 
1718 W. Geneseo St., Syracuse. N.Y. U.S. A. 


es Das Wort. ët. 


Eine Monatsschrift für die göttliche 
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Maurice Maeterlinck. 


Das Beste, was man im Glücke findet, ist die 
Gewissheit, dass es nichts ist, was berauscht, sondern 
etwas, das nachdenken heisst. Es ist erreichbarer und 
weniger selten, wenn man einmal gelernt hat, dasa 
die einzige Gabe, die es den Seelen lässt, die davon 
Gebrauch zu machen wissen, eine Erweiterung des 
Bewusstseins ist, die sie nirgends wo anders gefunden 
hätten. Maeterlinok. 


Band X, 1. 1903. 


Der „oberste Kritiker‘‘ über die Fehler der Vergangenheit und Gegenwart und der alleinige 
Prophet des Notwendigen ist jene grosse Natur, In der wir ruhen, wie die Erde in den weichen 
Armen der Atmospire liegt; jone Einheit, Jene Übersesle, in der Jedes Mensohen Sondersein 
enthalten ist und in Übereinstimmung mit allen anderen gebracht wird; Jenes grosse gemein- 
same Herz, auf dessen Verehrung aller aufrichtiger Umgang hinausläuft und dem gegenüber 
alles rechte Handeln Gehorsam bedeutet; jene überwältigende Wirklichkeit, die unsere Kniffe 
und Talente widerlegt und Jedermann zwingt, für das zu gelten, was er ist und wahr und ohr- 
lich zu reden und die immer danach strebt, in unser Thun und Denken Überzugehen und Wels- 
heit, Tugend, Kraft und Sohönhelt zu werden. R. W. Emerson, Essays. 


Maurice Maeterlinck *). 


Es gab eine Zeit, da man nur im Verborgenen bekennen durfte, 
den Ideen des Plotin und der Neuplatoniker anzuhängen, es gab 
eine Zeit, da man den Anhänger der Romantiker, oder diesen selbst, 
oder den Mystiker nur vom Standpunkt des Pathologen betrachtete 
und mit leichter Miene über all dies „Gelichter* das Verdikt 
„verrückt“ fallte. Und diese Zeit ist noch nicht lange vorüber. 
Max Nordau und seine Schule datiert erst wenige Jahre zurück. 

Über Nacht ist’s aber anders geworden. Was man schmähte, 
heute verehrt man’s und so kritiklos, so ungerecht, wie man’s ver- 
urteilt hat, hebt man es heute in den Himmel. Die Menschheit 
wird augenscheinlich das Gleichgericht der Weisheit nie erreichen. 
Doch sie bringt ihr geistiges Niveau mit jedem Pendelschlag dem 
gleichmässigen Ticktack der Lebens näher. Schwärmte sie gestern 
im Anschauen der reinen Materie, so schwärmt sie heute im reinen 
Geist und ist in beiden Zuständen von der Wahrheit gleichweit 
entfernt. 


*) Von Maurice Maeterlincks Schriften liegen uns vor: Der Schatz der 
Armen 1898, (6.—, geb. 7.—); Weisheit und Schicksal 1902, 2. Auflage (4.50, 
geb. 5.50); das Leben der Bienen 1901 (4.50, geb. 5.50); der begrabene Tempel 
1902 (4.50, geb. 5.50). — Die autorisierte Übersetzung ist von Friedrich von 
Oppeln-Bronikowski und darf als eine Meisterarbeit ersten Ranges bezeichnet 
werden. Nur ein vollständiges Aufgehen im Dichter und eine reife Seele war 
imstande den Ideen Maeterlincks eine so vollendet schöne Form in der Über- 
tragung zu geben. Erwähnenswert ist auch die einfache und schöne Buchaus- 
stattung (Schmuckleisten und Initialen) von Müller-Schönefeld. Sämtliche Werke 
sind bei Eugen Diederichs in Leipzig verlegt. 
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Nur einmal in jedem Jahrhundert durchzittert sie der Zustand 
der Vollkommenheit, wie nur einmal im Saeculum die geheimnis- 
volle Blume der Weisheit in einem Arhat erblüht. Für das ver- 
flossene Jahrbundert mag wohl in Goethe die Menschheit das Be- 
wusstsein des Gleichgewichts, der Vollkommenheit, der Göttlichkeit 
erlangt haben, für das kommende hat sie es in H. P. Blavatzky. 
Diese Edelsteine der Menschheit sind die Focusse, in denen sich 
das Licht der Erkenntnis sammelt, von denen es wieder ausstrablt, 
wie vom heiligen Gral. Und Gralsritter sind alle, die die Strahlen 
in sich aufnehmen und zu einer neuen Flamme anzufachen ver- 
suchen. 

Einer von diesen Gralsrittern scheint mir Maeterlinck zu sein. 
Eine feine sensitive Natur ermöglicht es ihm hier und da einen 
Strahl der Weisheit aufzufangen, ihn zu drehen und zu biegen, 
zu polieren oder auch ihn als für ihn nicht geeignet ins Ungewisse 
fortzittern zu lassen. Oft auch zerbricht ihm der Strahl in seinen 
tastenden Händen und reflektiert unreines Licht. Das sieht man 
dort, wo die Empfindung von der rein intellektuellen Spekulation 
übertönt wird, wo er die Erkenntnis der Erfahrung vorwegnehmen 
möchte und sich dabei auf den Irrpfaden des Verstandes verfängt. 

E. T. Hargrove, der Expraesident der Theosophischen Gesell- 
schaft in Amerika schrieb vor einigen Jahren im Path bei Gelegen- 
heit einer Besprechung des „Tresor des Humbles“: Maeterlinck 
könne wohl einst zu einem Mystiker sich entwickeln. Was der 
Schatz der Armen versprach, ist der Verwirklichung vielleicht einen 
Schritt näher gerückt in Maeterlincks späteren Werken, aber erreicht 
ist es noch nicht. Es tritt jetzt an ihn die grosse Versuchung 
„Erfolg“ heran, an der schon viele scheiterten, und wir fürchten 
fast, dass wir vergeblich auf die Zeichen warten, dass ein wirklicher 
Mystiker geboren ist. 

Maeterlinck hat im Kreise seiner Lieblingsideen einen schweren 
Stand. Was er im Schatz der Armen niederlegt, sind Empfindungen, 
Ansätze zu Erkenntnissen, die ihm in der Hauptsache Ruysbroeck, 
Plotin, Emerson, Novalis, Mark-Aurel und Carlyle vermittelt haben. 
Eine schönheitstrunkene, tief empfindende Seele offenbart sich in diesem 
Werke, der Ton grosser innerer Begeisterung spricht aus jedem 
Abschnitt und erhebt sich zu klassischer Schönheit im Artikel „über 
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das Schweigen‘. Dieser Absatz deutet auf echtes inneres Erleben. 
Die andern sind vom spekulativen Denken oft durchkreuzt, oder 
nähern sich allzustark seinem Vorbild Emerson. Ein weiches schick- 
salbedrücktes Fühlen bricht immer wieder durch die dünne Schicht 
Zuversicht, mit der ihn Emerson umwoben hat. Er fühlt wohl, 
dass die Tage der Seele gekommen sind, dass die Seele der Mensch- 
heit erwacht, doch zaudert er mit der Verkündung, es geht ein 
Hauch von Schüchternheit, mangelnden Vertrauens auf die Echtheit 
des eigenen Empfindens durch das Buch, es ist als wolle er den 
aus der Hülle kriechenden Schmetterling nicht stören, es könnte 
ein Flügel beschädigt werden. So spricht er von Möglichkeiten, 
er spricht von der Wahrheit, wie einer, der von ihr hat reden 
hören, von Leuten, deren Bekannte von der Erkenntnis der Wahr- 
heit gesprochen haben. Diesen Ton treffen wir fast überall bei 
Ma:terlinck. Weniger zwar im letzten Werk, im begrabenen 
Tempel, aber auch dort ist die Erlösung, das mystische Schauen 
noch nicht erreicht. Ich möchte ihn den Dichter der Ahnung 
nennen, denn seine Erkenntnisse machen mit dem Erringen des 
Bewusstseins, dass wir vor einem Mysterium stehen, halt. Den 
Pfad, den der Yogi wandelt, den ein Ruysbroeck, ein Boehme ihm 
vorauseilt, betritt M. nicht. Erst noch möchte er einen Compromiss 
mit dem Verstande schliessen, ehe er den Sprung in den Abgrund 
thut. Nur in seinen Theaterstücken, wo er sich ganz der Stimmung 
hingiebt, reisst ihn der Stoff hinaus über das Denken und er durch- 
bricht die Glasscheiben des Ritters Blaubart, um den sieben Mäd- 
chen von Orlamünde (dem Menschenwesen) durch Ariane die Er- 
kenntnis zu bringen. Er nähert sich dem Mystiker in seinen 
Dramen stärker als in seinen philosophischen Arbeiten. Doch wenden 
wir uns vorläufig den letzteren zu. 

Was Maeterlinck im Artikel über das Schweigen so wundervoll 
ausspricht, dass wir viel mehr von Seele zu Seele sprechen, als von 
Mund zu Mund, spinnt er in den nachfolgenden Artikeln weiter 
aus, insonderheit in dem „über die Weiber“. „Wir alle kennen 
uns in einem höheren Bezirke, und die Vorstellung, die ich mir 
von einem Unbekannten mache, nimmt unmittelbar an einer ge- 
heimnisvollen Wahrheit teil, die tiefer ist als die materielle Wahr- 
heit“ .... Und was mich betrifft, so bin ich sicher, dass, wenn 
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jemand, den ich nie bemerkt habe, mir schreibt, sein Brief nicht 
genau so ist, als wenn er an meinen Freund geschrieben hätte, 
der mich in diesem Augenblick ansieht. Es wird immer eine un- 
fassliche geistige Verschiedenheit da sein. Das ist das Zeichen der 
Seele, die unsichtbar eine andere Seele grüsst. Man muss glauben, 
dass wir uns in Gegenden kennen, von denen wir nichts wissen, 
und dass wir eine gemeinsame Heimat besitzen, wohin wir gehen, 
wo wir uns wiederfinden, und von wo wir ohne Mühe zurückfinden. 
In dieser gemeinsamen Heimat wählen wir auch unsere Geliebten 
etc. (31). „Ein Blick, ein Kuss und die Gewissheit einer unsicht- 
baren Gegenwart, und alles ist gesagt; ich weiss, dass ich an der 
Seite einer Gleichen bin . . .“ Späterhin wird ihm das Bewusstsein 
dieser „unsichtbaren Gegenwart“ unklarer, und er schildert jene 
überbewussten Erkenntnisse als aus einem Unbewussten hervorgehende, 
ein Zeichen, dass er über das „Gefühl“ der „unsichtbaren Gegen- 
wart“ nicht hinausgekommen ist. Die Verhältnisse erscheinen mir 
gerade umgekehrt. Das Bewusstsein der Seele ist ein viel klareres 
und gewisseres als das Tagesbewusstsein als Mensch, aus dem M. 
trotz aller Ahnungen nicht herauskommt. Als Seele ahne ich nicht 
die Nähe einer anderen Seele, sondern erkenne sie. Ebenso er- 
kenne ich als Secle, dass das, was wir gemeinhin Bewusstsein nennen, 
nur der unterste Teil meines Wesens ist und in Wahrheit ein neben- 
sächlicher. Der wahre Mensch fängt erst jenseits des äusseren Men- 
schen an, könnte man sagen. Doch M. hat recht, wenn er über 
diese Dinge sagt: „Man kann von diesen Dingen nicht reden, denn 
man ist zu allein. Man muss geduldig warten, ‚bis dieses höhere 
Bewusstsein sich nach und nach bildet. Möglich, dass dann einer 
von denen, die da kommen werden, zum Ausdruck dessen ge- 
langt, was wir alle diesseits der Seele empfinden.“ Dass dieser Aus- 
druck schon gefunden ist, scheint Maeterlinck nicht zu ahnen. — 
Über die Artikel Ruysbroeck der Grosse, Emerson, Novalis, 
kann ich mich kurz fassen. Die zarten Fühler von M.’s Seele haben 
diesen grossen Geistern mit Andacht gelauscht, sie hat sich voll- 
gesaugt mit ihren Weisheiten und spricht die Sprache jener Grossen, 
und doch beweisen die späteren Werke, dass ihr die Wirklichkeiten 
eines Ruysbroeck nur in der Begeisterung Wirklichkeiten waren. 
Maeterlinck hat mit der trübe aufgefassten Schicksalslehre später 
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manches Gute dieser Meister der Seelenlehre über Bord geworfen, 
ohne viel besseres zu erreichen. — 


Diesem Werke folgt 1898 die grössere selbständigere Arbeit 
„La sagesse et la destiné“. Eine Reihe geistvoller Aphorismen, 
welche das Verhältnis des Schicksals zum Menschenleben und die 
Wirkung der Weisheit im Schicksal untersuchen. Es ist keine 
systematische Arbeit, eher könnte man an Bruchstücke aus einem 
Tagebuche denken. Der hier bereits anklingende Ton ist derselbe, 
der in Monna Vanna seinen vollkommensten Ausdruck gefunden hat: 
Nur das erkenne ich, was in mein Bewusstsein eintritt; wie ich es 
eintreten lasse, bestimmt die Qualität des Eintretenden und wird 
erst dadurch zum guten oder bösen Schicksal. Das Schlüsselwort 
dieses Bewusstsein in seinen Fähigkeiten auf den rechten Ton zu 
stimmen, ist die Liebe. 


M. wäre zu seinem Ziele schneller gelangt, wenn er die klare, 
wesentlich einfachere Karmalehre der theosoph. Weltanschauung in 
ihren Konsequenzen durchdacht hätte. Ganz unbekannt ist sie ihm, 
ebenso wie die theosoph. Litteratur, nicht. Auf letztere habe ich nur 
zwei Hinweise ohne Quellenangabe gefunden und zwar aus „Licht auf 
den Weg“. Wir haben „Weisheit und Schicksal‘, wie auch den begra- 
benen Tempel wohl aufzufassen als Ideen, die ihm beim Lesen dieser 
oderjener Ansichten aufgestiegen sind. Er hat das Aufgefasste in seiner 
Weise nochmals ausgedrückt und weitergesponnen. Im Grunde deckt 
sich das Meiste mit unseren theosoph. Anschauungen, nur mangelt 
ihm die naturwissenschaftl. Erklärung, wenn ich so sagen darf. Wir 
können das Walten der Seelenthätigkeit in seiner Form als Menschen- 
schicksal mit annähernder Genauigkeit auf astrologischem Wege 
berechnen, wir können es hellsehend bis ins Kleinste verfolgen, von 
Ursache zur Wirkung. Wir kennen mit dem Ätherkörper das Ge- 
heimnis der Wechselwirkung u. v. A. Weshalb lässt sich M. gerade 
diese Gewissheiten entgehen? Warum dort spekulieren, wo „es sich 
hier um die exakteste Wissenschaft handelt“? „Es handelt sich hier 
um eine sehr tiefe Wissenschaft und nicht um einen Traum.“ Warum 
also nicht das Rüstzeug dieser tiefen Wissenschaft der Mystik an- 
legen, warum auf den Niederungen des Denkens bleiben, wo ,,man 
eine bessere Anschauung hat durch Abwesenheit des Gedankens, 
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als durch das Denken‘, wie M. selbst aus Plotin (im Abschnitt über 
Ruysbroeck, Schatz der Armen) zitiert? 

Doch rechten wir nicht tiber diese Dinge und seien wir dankbar, 
dass Maeterlinck soviel Weisheit, als er besitzt, in so schöner Form uns 
bietet. Meistern wir alle das, was er vorträgt, so wird eine grössere 
Zahl Seelen als bisher reif sein, jenen höheren Stimmen zu lauschen, 
jenen Lehren der Geheimlehre, für die die Menschheit erst erzogen 
werden soll. 

Einige seiner Aphorismen möchte ich herausgreifen: „Der glück- 
lichste unter den Menschen ist der, welcher sein Glück am besten 
kennt und am tiefsten davon durchdrungen ist, dass das Glück vom 
Unglück nur durch einen hohen, unermüdlichen, menschlichen und 
mutigen Gedanken getrennt ist.“ Hier ist der Schritt vom unter 
das Schicksal, jene geheimnisvolle unbekannte Macht, unter der seine 
Märchenmenschlein der Dramen seufzen, gebeugten Maeterlinck zum 
neuen zukunftsgewisseren Maeterlinck von heute. Der Einfluss der 
theosoph. Ideen ist hier bereits unverkennbar. Das Buch fällt in 
die Zeit des Aufblühens der metaphys. Propaganda in Amerika und ` 
auf dem Kontinent, und haben wir wohl in einer Wirkung der sug- 
gestiven Anschauungen eines Dresser, Trine, Gestefeld, Wilmans u. A., 
deren Ideen damals besonders stark hervortraten, die indirekte Ur- 
sache zu der Sinnesänderung Me zu suchen. Er wird innerlich 
kraftiger und rafft sich auf, das Schicksal in die eigene Hand zu 
nehmen. Ein weiterer Beweis dazu ist der Satz: ,,Man ist bei sich, 
man ist vor den Tücken des Zufalls geschützt, man ist glücklich und 
stark nur im Umkreis seines Bewusstseins.“ Und später fügt er 
hinzu, dass die Aufgabe des Menschen es ist, dieses Bewusstsein zu 
erweitern und zu vertiefen. Das sind Lehren, die der Okkultismus 
tauben Ohren seit Jahrtausenden predigt, das hat seit 1875 H.P. 
Blavatsky in klarster, vollkommenster Weise gelehrt, hier spricht 
es einer nach — und da fängt die Welt erst an es zu glauben! 
Durch wieviel Hände muss die Wahrheit erst gehen, ehe sie zur 
anerkannten Scheidemünze wird! — 

„Wenn es wahr ist, dass eine Art von Praedestinatian alle Um- 
stände eines Lebens beherrscht, so dürfte sich diese Praedestination 
nur in unserem Charakter finden, und ist nicht der Charakter das- 
jenige, was sich bei einem Menschen von gutem Willen am leich- 
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testen ändern sollte? — Welche Perspektiven lässt sich M. hier 
entgehen, indem er nicht nach dem Ursprung des Charakters 
fragt! Wir wissen heute, wie sich der Charakter im Moment der 
Geburt im Aeterkörper durch die elektrochemischen Einwirkungen 
der Umgebung bildet, können verfolgen welche Töne im Charakter 
später erklingen können, welche dauernd bleiben und bei allem 
„guten Willen“ sich nicht ändern lassen, karmisch unabänderlich 
sind in diesem oder einer Reihe anderer Leben, ja wir können 
unter besonderen Umständen die Seelen in ihrem karmischen Wesen 
in frühere Leben zurückverfolgen und uns dort die Erklärungen 
der jetzigen Zustände holen. Von all dem weiss M. nichts anzu- 
geben, seine Schauenskraft versagt uud verläuft in die spekulative 
Vermutung. — 

Ich glaube, dass „Licht auf den Weg“ Maeterlinck mehr An- 
regungen zu seinen Sprüchen gegeben hat, als man denkt, z. B. 
lässt nachstehender Spruch eine unmittelbare Einwirkung wohl 
nicht von der Hand weisen: „Gewöhnen wir uns daran, so zu 
handeln, als ob uns alles unterthan wäre, aber dabei in unserer 
Seele stets einen Gedanken zu unterhalten, dessen Aufgabe es ist, 
sich den grossen Gewalten, denen wir begegnen, auf edle Weise 
zu unterwerfen.“ (Siehe Licht auf den Weg, Teil I, u. H. P. Bla- 
vatzky, Stimme der Stille, Teil I.) 

Viele schöne Gedanken, die uns längst vertraut sind, finden 
wir in vollendeter Form wiedergegeben und ausgeführt: „Könnte 
man also nicht sagen, dass die Weisheit der Sieg der göttlichen 
Vernunft über die menschliche ist?“ „Liebe und du wirst weise 
werden; werde weise und du musst lieben.“ „Die wirkende Kraft 
eines Ereignisses liegt lediglich in der Art, wie man es ansieht“. 

Folgender Ausspruch bestätigt wieder, dass M. noch nicht die 
volle Tiefe des Schauens erlangt hat, die wir vom Mystiker erwarten 
müssen: „Ein Gedanke ist eine vereinzelte, irrende und vergäng- 
liche Kraft, die heute aufbricht, und die ich morgen vielleicht nicht 
wiedersehen werde. Aber eine That setzt ein beständiges Heer 
von Gedanken und Wünschen voraus, das nach heissem Ringen 
einen Stützpunkt in der Wirklichkeit zu finden gewusst hat“. 
Das klingt sehr schön, ist aber nicht ganz richtig, denn erstens ist der 
Gedanke nie vereinzelt, sondern das Endglied einer Causalkette, 
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und zweitens ist er nicht vergänglich, da er die Ursache zum 
nächsten etc. abgiebt. Nach dem Schatz der Armen ist nach M. 
der Gedanke, das Geschehen im Transzendentalen, im Reich der 
Seele cin wirklicheres als im Reich des Grob-Materiellen, also ist 
der Gedanke stets eine mehr oder weniger intensiv schwingende 
That an sich schon. Die Verkörperung in der grobsinnlichen Welt 
ist für das Innenleben fast nebensächlich. — 

„Die höchste Tugend ist, zu wissen, was man thut, und wählen 
zu lernen für was man sein Leben hingeben kann. Die Pflicht 
eines jeden von uns liegt nur vorläufig in dem, was er für seine 
Pflicht hält, und unsere allererste Pflicht ist die, unseren Pflichtbe- 
griff zu klären.“ „Es ist ein schwerer Irrtum zu glauben, dass die 
Schönheit einer Seele in ihrem Verlangen nach Aufopferung läge; 
ihre fruchtbare Schönheit liegt in ihrem Bewusstsein und in der 
Erhebung und Kraft ihres Lebens“. Man muss sich ein für allemal 
davon überzeugen, dass die erste Pflicht jeder Seele die ist, möglichst 
vollkommen, glücklich, selbständig und gross zu sein“. Nun aber 
ist die unfehlbare Pflicht eines Wesens leichter zu entdecken als 
man glaubt. Man kann sie jederzeit in den Organen lesen, durch 
die es sich vor andern auszeichnet und denen alle anderen unter- 
geordnet sind“. (Leben der Bienen). „Es ist gewiss, dass der Al- 
truismus jederzeit das Gravitationszentrum der edlen Seelen bleiben 
wird; aber die schwachen Seelen verlieren sich in den anderen, 
während die starken sich dort wiederfinden“. . . . „was auch unser 
Beruf auf Erden, der Endzweck unseres Strebens und unserer 
Hoffnungen, das Ergebnis unserer Schmerzen und Freuden sein 
mag, — wir sind vor allem die blinden Hüter des Lebens. Dies 
ist das einzig und allein gewisse, dies ist der einzige feste Pol der 
menschlichen Moral. Man hat uns das Leben gegeben, wir wissen 
nicht warum, aber das scheint klar: nicht um es zu schwächen oder 
zu verlieren“. „Es ist gut sich zu sagen, dass auf dieser Welt 
alles zum Besten für uns bestellt ist, und dass wir die Früchte der 
Erde sind.“ 

Eine Stelle möchte ich gewissen „Theosophen der kalten Ver- 
nunft* ins Tagebuch schreiben: „Der Weise, den wir lieben, soll 
inmitten aller menschlichen Leidenschaften stehen; denn die Leiden- 
schaften unseres Herzens sind die einzige Nahrung, von der sich 
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de Weisheit lange und gefahrlos ernähren kann. Unsere Leiden- 
schaften sind die Werkleute, welche die Natur uns schickt, um uns 
beim Bau unseres Bewusstseins-Gebäudes — das ist unseres Glückes — 
behilflich zu sein; und ein Mensch, der die Werkleute nicht zu- 
lässt und vermeint, er könnte alle Steine des Daseins selbst heben, 
wird seiner Seele immer nur eine enge, kalte und nackte Zelle 
zum Obdach bieten. 

Weise sein heisst durchaus nicht keine Leidenschaften haben, 
sondern die zu läutern wissen, die man hat.“ — 

Auf Weisheit und Schicksal lässt Maeterlinck 1901 das schöne 
Buch über „das Leben der Bienen“ folgen. Er will darin den 
Nichtkenner in die Geheimnisse des Bienenstockes einweihen. Vom 
Winterschlaf, vom Erwachen des Frühlings an begleiten wir den 
durch zwanzigjährige Beschäftigung mit der Imkerei vertrauten 
Dichterforscher durch das Leben der Bienen bis zum Herbst, 
wo die Drohnenschlacht das Ende des Jahreslaufes abschliesst. 
Hier interessiert uns alles, denn der Bienenstock ist für den 
Menschen ein Rätsel. Das Schwärmen, die Stadtgründung, die 
jungen Königinnen, der Hochzeitsausflug die Drohnenschlacht, all 
das geht nach geheimnisvollen Gesetzen vor sich, als wenn, wie M. 
sagt, der Geist des Bienenstockes seine Kommandos abgiebt. Schein- 
bar blindlings gehorchen die Bienen inneren Gesetzen, wer giebt 
uns da eine Aufklärung? Auch M. antwortet uns nicht auf unsere 
Fragen. Das wenige, was uns die Wissenschaft des Äters, (Od- 
forschungen) erklärt, reicht auch nur in beschränkter Weise. M. 
erwähnt diese gar nicht, sie sind ihm wohl kaum bekannt, da in 
seinen anderen Schriften auch nichts darüber zu finden ist. Eine einzige 
Stelle deutet etwas ähnliches an (Seite 92): „Die Bienen müssen 
also die Fähigkeit haben, ihre Gedanken und Gefühle auszudrücken, 
sei es durch eine Lautsprache, sei es, was wahrscheinlicher ist, mit 
Hilfe einer Tastsprache oder einer magnetischen Übertragung, die 
sich vielleicht an Eigenschaften der Materie und an Sinne knüpft, 
die uns völlig unbekannt sind etc. —“. 

Selten allerdings mag wohl ein Denker einen anregenderen Stoff 
zur Betrachtung finden, als im „nahezu vollkommenen Gesellschafts- 
staat der Honigbienen“. Doch hat M.’s Darstellung etwas ge- 
drücktes; die zukunftsfrohe, sich selbst betonende Lebensanschauung 
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von „Weisheit und Schicksal“ scheint vergessen zu sein. Das Bienen- 
volk ist ein Organismus, der von einem blinden, unbekannten, grau- 
samen Verhängnis geleitet wird. „Diese Art von Verhängnis findet 
sich auch in der menschlichen Gattung, wenn auch nicht mit der 
gleichen Gewalt und Unbedingtheit, denn sie führt bei uns zu so 
grossen, einmütigen und vollständigen Opfern. Welchem weit- 
blickenden Fatum, das jenes andere ersetzt, mögen wir gehorchen? 
Niemand weiss es, denn keiner kennt das Wesen, das uns so an- 
sieht, wie wir die Bienen.“ — 

Der Gott, dem nach M. die Bienen zu dienen scheinen, ist die 
Zukunft; die Erhaltung der Art ist das Zentrum, um welches alle 
Bienenthaten kreisen. „Haben wir oft ein Ideal gefunden, das dem 
Weltall näher steht, das fester, erhabener, selbstloser und offen- 
kundiger ist und mit einer gänzlicheren und heldenhafteren Selbst- 
verleugnung Hand in Hand geht?“ — 

„Man kann sich sagen, dass die Biene — oder die Natur in 
der Biene — die gemeinsame Arbeit, den Kultus der Zukunft und 
die Fernstenliebe in einer nie wieder erreichten Vollkommenheit 
durchgeführt hat.“ 

Dass wir alle ein vitales Interesse daran haben müssen, ob die 
Bienen intelligent sind oder nicht, führt unser Imker folgendermassen 
aus: „Wenn wir uns über die Intelligenz der Bienen klar zu werden 
versuchen, so erforschen wir im Grunde genommen das Kostbarste 
unseres eigenen Wesens in ihnen und suchen ein Atom jenes sel- 
tenen Stoffes, der überall, wo er hervortritt, die wunderbare Gabe 
hat, die blinden Notwendigkeiten umzuformen und zu organisieren, 
das Leben zu verschönen und zu mehren und der hartnäckigen Macht 
des Todes, dem grossen gedankenlosen Strome, der fast Alles, was 
besteht, in ewiger Unwissenheit dahinträgt, ein sinnfälliges Halt zu 
gebieten.“ Und weiterhin bei der Befruchtung der Blumen durch 
die Bienen heisst es: „Einstweilen aber, bis wir erfahren, ob es die 
Blume ist, die danach trachtet, das von der Natur in sie gelegte 
Leben zu unterhalten und zu vervollkommnen, oder die Natur, die 
alles versucht, um ein Stück Dasein, das die Blume darstellt, zu: 
erhalten oder zu veredeln, oder endlich der Zufall, der zuletzt den 
Zufall regelt, — lädt eine Menge von Erscheinungen zu der An- 
nahme ein, dass etwas Ähnliches wie unsere höchsten Gedanken 
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bisweilen aus einem gemeinsamen Muttergrunde hervorgeht, den wir 
bewundern müssen, ohne sagen zu können, wo er sich befindet.“ 
So spricht der Denker Maeterlinck. 

Gehen wir nun von diesem Werke, dass den Versuch macht 
der Weisheit des Unbewussten näher zu rücken, zu dem über, 
welches gewissermassen das letzte Wort in Maeterlincks Unter- 
suchungen über die Gerechtigkeit im Weltall sprechen soll, „das 
Mysterium der Gerechtigkeit“ oder, wie er es nach Hinzufügung 
einiger weiterer Kapitel genannt hat, „der begrabene Tempel“. In 
„Weisheit und Schicksal“ beantwortet M. die Frage nach der Gerech- 
tigkeit dahin: „Es giebt keinen Gedanken, an den das Weltall 
weniger denkt, als den der Gerechtigkeit. Es kümmert sich um 
nichts als um Gleichgewicht; und was wir Gerechtigkeit nennen, 
ist nur eine menschliche Umwandlung der Gesetze des Gleichge- 
wichtes, ebenso wie der Honig nur eine Umwandlung der Säfte ist, 
die sich in den Blumen befinden. Ausserhalb des Menschen giebt 
es keine Gerechtigkeit; aber im Menschen geschieht nie eine Un- 
gerechtigkeit.“ l 

Ich möchte gleich hier einschalten, dass dem Mystiker das 
Problem der Gerechtigkeit in etwas anderem Lichte erscheinen muss, 
als Maeterlinck, da ersterer von der Erkenntnis (Weisheit) aus klarere 
Einsicht in die Ursachen dessen hat, was wir rückschliessend 
von der Wirkung auf den Vorgang Gerechtigkeit oder Ungerechtig- 
keit nennen. Der Begriff des buddhistisehen Karma erscheint mir 
als die höchste Lösung des Problems, und ich vermute, dass jede 
andere Lösung dieser Fragen sich derselben mehr oder weniger an- 
schliessen muss. 

Maeterlinck verlegt also die Gerechtigkeit in unsere Anschauung. 
„Ja, im Grunde unseres Herzens und im Bereiche des Menschlichen 
belohnt sich alles, kraft der Gerechtigkeit, mit der Münze des 
inneren Glücks und Ungliicks.“ 

Es erscheint fraglich, ob Maeterlinck darin so ganz recht hat. 
Sollte die Logik der Natur wirklich im Gegensatz zu unserer Moral 
stehen und anderen Gesetzen folgen? Oder vielmehr ist nicht nur die 
Moral die rechte, die im Einklang mit der Logik der Natur steht, 
und alle andere ist von der Hand zu weisen? Liegt nicht der 
Schlüssel zu aller Gerechtigkeit in dem Satze: „Help nature and 
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work with her; and nature will regard thee as one of her creators 
and make obeisance“? Die Gerechtigkeit des Gewissens ist das Ge- 
wissen der Natur im Empfinden des Menschen, beides steht sicher 
nicht im Gegensatz. 

„Was man dem Himmel nimmt, findet man im Menschenherzen 
wieder“, mit diesen Worten verlegt Maeterlinck die Gerechtigkeit, 
die von den exoterischen Religionssystemen Göttern in die Hand ge- 
legt worden war, ins Menscheninnere. Er bekennt sich damit zu dem 
theosophischen Denken und Empfinden seiner Zeitgenossen. Ueber 
- fünfhundert Millionen Menschen vertreten diese Ueberzeugung auf der 
Erde. Kein Wunder, wenn auch in Europa diese Ideen ansteckend 
wirken. Nur die mystische Tiefe vermissen wir noch bei M., denn aus 
ihr hätte er schöpfen müssen, dass die moralische Reaktion, welche aus 
einem gerechten oder ungerechten Vorgang entspringt, als thatsächlich 
im jeweiligen Augenblick vorhandene Seelenform vorhanden ist, und 
nicht nur eine phantastische Vorstellung im Innern sein kann. Sie ist 
das Resultat einer positiven seelischen Empfindung und als gerecht 
oder ungerecht, harmonisch oder unharmonisch ebenso in der Natur 
vorhanden, wie jede andere Seelenqualität. 

Wenige Seiten später kommt M. auch zu diesem Schluss: Unser 
ganzer moralischer Organismus ist dazu gemacht, in der Gerechtig- 
keit zu leben, wie unser Körper dazu gemacht ist, in der Atmo- 
sphäre unseres Erdballes zu leben etc. (Seite 33 u. ff.) 

Was ich oben soeben vom Gegensatz der Logik der Natur und 
der unserer Moral anführte, klärt M. selbst weiter unten etwas auf: 
„Wir kennen das Ziel der Natur durchaus nicht, und wenn sie ein 
solches hat, so kennen wir den Grad ihres Bewusstseins nicht und 
wissen überhaupt nicht, ob sie eines hat. Alles, was wir feststellen 
können, ist nicht, ob und was sie denkt, sondern was sie thut und 
wie sie es thut. Und wir werden alsdann inne, dass zwischen unserer 
Moral und ihrer Art zu handeln derselbe Widerspruch besteht, wie 
zwischen unserem Instinkt, den wir von ihr haben, und unserem 
Bewusstsein, das wir im letzten Grunde auch von ihr haben.“ Unser 
Bewusstsein auf die Höhe unseres Instinktes zu heben, wäre dem- 
nach unsere nötigste Aufgabe, und damit kommen wir wieder bei 
den Lehren H. P. B.’s an, auch Tolstoi ist, wie wir im vorigen Bande 
sahen, zu demselben Ergebnis gekommen. — 
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Dies bedeutsame Kapitel schliesst M. mit der Erkenntnis ab, 
dass es „in den moralischen Dingen wirklich eine Gerechtigkeit 
giebt, die über das im Grunde unseres Bewusstseins lebende Gute 
und Böse herrscht, wie wir es in den physischen Dingen so sehr 
gewünscht hatten. Und entspringt dieser unser Wunsch nicht aus 
ihr, und ist diese Gerechtigkeit in unserem Herzen nicht doppelt 
mächtig und lebendig, weil es uns schwer fällt, uns zu überzeugen, 
dass sie im All nicht vorhanden ist?“ — 

Abschnitt 2 die Entwickelung des Mysteriums, 3 das Buch der 
Materie, 4 die Vergangenheit, 5 das Glück wollen wir hier übergehen, 
um uns nicht ins Ungemessene zu verlieren, wir verzichten auf 
einen intimen Vergleich zwischen M.’s und unseren Anschauungen, 
da doch eines Tages Maeterlinck sich zu unseren Ansichten ganz 
bekennen muss. Er steht heute schon dem Occulten nahe: „In uns 
befindet sich ein Wesen, das unser wirkliches Ich ist, unser erstge- 
borenes, unvordenkliches, unbegrenztes, allgemeines und wahrschein- 
lich unsterbliches Ich. Unser Verstand ist wahrscheinlich nur ein 
Phosphoreszieren über diesem inneren Meere, das er nur unvoll- 
kommen kennt.“ „Dies unbewusste Wesen lebt auf einem anderen 
Boden und: in einer anderen Welt, als unser Verstand.“ „Man 
schreibt ihm namentlich jene noch nicht näher bestimmte, oft wunder- 
bare Kraft jener Nerven zu, die nicht unmittelbar zur Hervorbringung 
unseres Verstandes und Willens dienen und die anscheinend das 
Lebensfluidum selbst ist.“ Das sind die Stellen, wo M. andere Leute 
von der Wahrheit hat sprechen hören, wo er beweist, dass er ein 
feinfühliger Denker, aber noch kein Mystiker ist. Sätze, wie: Man 
entdeckt keinerlei beständige Beziehungen zwischen der Thätigkeit 
des Unbewussten und der Entwickelung des Verstandes; diese Thätig- 
keit gehorcht Regeln, die wir nicht kennen etc. etc., sind, nachdem 
wir die Werke von H. P. B. haben und eine grosse Bibliothek darauf 
fussender Studienwerke, seit occulte Schulung einer grösseren Zahl 
von Menschen zugänglich ist, veraltet. M. sollte dort einmal in die 
Lehre gehen, damit er den Weg findet aus dem „Wahrscheinlich“ 
in das „Gewiss‘! 

Eine innere Erfahrung fehlt auch der Behauptung, dass die 
Seele „vielleicht noch nicht weiss, dass noch ein zweites Dasein 
im Begriff ist, mit dem meinen zu verschmelzen und es ganz in sich 
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aufzunehmen. Wieviel Jahre werden also verfliessen, bis die grosse 
Neuigkeit in ihren Schlupfwinkel gedrungen ist?“ Alle Ereignisse 
sind bereits auf der Ebene der Seele in Aktion getreten, ehe sie 
auf der materiellen Ebene sich offenbaren, und die Allwissenheit 
der Seele kann nicht warten, bis ihr von dieser eine Neuigkeit zu- 
geht, denn sie ist Schöpferin und ständige Begleiterin, lange ehe 
das Ereignis unser Tages-Bewusstsein berührt! 

Maeterlincks Unbewusstes müssten wir sachgemässer als Über- 
bewusstes bezeichnen, dann kämen wir der Thatsächlichkeit näher. 
Wir verweisen auf die Geheimlehre, da dort die ausführlichste Deutung 
zu finden ist. 

Der letzte Abschnitt über die Zukunft fällt leider gegen die 
übrigen merklich ab, denn er verrät Maeterlinck’sche Hilflosigkeit 
in okkulten Dingen. Ich kann nur wiederholen, dass wir uns auf ge- 
wissen Gebieten nicht mehr vagen Vermutungen hinzugeben brauchen, 
wo wir bereits zu einigen Gewissheiten gelangt sind. Wer in die 
Zukunft schauen will, darf nicht mit Somnambulen anfangen, sondern 
muss .sich selbst zu jenem geistigen Horizont erheben, auf dem er 
die Kette irdischen Geschehens überblicken kann. Das andere war 
bisher nur stümperndes Raten. — 

Wir haben mit Zustimmung und Widerspruch Maeterlincks Werke 
soeben flüchtig durchgenommen und können unser Urteil wohl in 
folgende Sätze auskrystallisieren lassen: Macterlinck ist ein tief an- 
gelegter Dichter, mit hoher philosophischer Begabung, die stark nach 
dem religiös-ınoralischen Gebiet hinüberneigt. Seine Arbeiten ent- 
halten zwar manches noch nicht Durchgereiftes, aber sie spiegeln 
das Ringen einer starken Seele nach der Wahrheit wieder, und 
dabei kann jeder nur lernen. Sie streben vom philosophischen 
Lager hinüber ins theosophische und sind für beide Parteien nütz- 
lich zu lesen. Ein Pfadfinder ist M. nicht, denn seine Pfade 
sind längst vor ihm in Vollkommenheit beschrieben worden, wohl 
aber ist er der notwendige Mittler für jene grosse Masse, die sich 
mit ihrem Denken noch nicht zu den Lehren der grossen Weisen 
emporschwingen kann. Sie braucht das Mittelding, das ihr die Wahr- 
heit durch die rechte Mischung von Irrtümern und Wahrheit handlich 


macht. Da ist M. am rechten Platz und da fällt ihm eine grosse 


segensreiche Mittlerthätigkeit zu. P. Z. 
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Monna Vanna*). 


„Mein Sohn, ein jeder sieht in einem anderen Wesen, was 
er in sich selbst sieht, und jeder kennt es auf eine andere 

Weise und nur bis zur Höhe seines eignen Bewusstseins.“ 
Man hort: Maurice Maeterlinck hat ein Schauspiel geschrieben, 
was Wunder, dass alle Zeitungen sich damit beschäftigen, dass man 
seiner Erstaufführung mit grösster Spannung entgegensieht, bei uns in 
Deutschland nicht minder wie im Vaterland des Dichters, und in Frank- 
reich, wo Georgette Leblanc, seit einem Jahre seine Frau, die Rolle 
der Heldin als Erste verkörpern soll. — Das war vor etwa einem Jahre; 
inzwischen hat Monna Vanna so manche Aufführung erlebt, es ist unge- 
mein viel darüber geschrieben worden, viel Zustimmendes, viel Be- 
geistertes, viel Absprechendes! Wie Viele aber haben Maeterlinck in 
Monna Vanna verstanden? Wie Viele haben unter all den schön ge- 
reimten Worten und Bildern — Maeterlinck ist ein Meister schöner 
Sprache — die eine tiefe Wahrheit gefunden, die wohl geborgen hinter 
der äusseren Handlung liegt und dennoch für den Sehenden wie ein 
herrlicher Juwel aus seiner Fassung leuchtet: „Mein Sohn, ein jeder 
sieht in einem anderen Wesen, was er in sich selbst sieht, und jeder 
kennt es auf eine andere Weise und nur bis zur Höhe seines eignen Be- 
wusstseins ...‘* so lässt der Dichter den greisen Marco Colonna zu 
seinem Sohne Guido sprechen, und diese schlichte grosse Weisheit ist 
es, welche die Tendenz des ganzen Stückes bestimmt.. Guido kann dem 
Empfinden seines Vaters nicht mehr folgen, als dieser ihm die Forderung 
überbringt: sein Weib für eine Nacht dem feindlichen Feldherrn zu 
überlassen, damit dieser seinem (Guidos) hungernden Volke dagegen 
Proviant und Munition in reicher Fülle tibersende. Er denkt nur 
an sich, an seinen Verlust; ohne schlimm und hart zu sein, ist er 
doch der landläufige Egoist, der sich am allernächsten gilt, in allen 
Fällen; er verstösst seinen eignen Vater von seinem Angesicht, fragt 
nicht danach, wie dieser Held um seines Sohnes willen leidet. Marco 
weiss, dass der Sohn so und nicht anders handeln kann, in diesen 
engen selbstsüchtigen Moralbegriffen hat er ihn dereinst erzogen, 
und darum verzögert er mit übermenschlicher Aufbietung seiner 
Energie die Botschaft, die er dem geliebten Wesen bringen muss: 
*) Maeterlinck, M., Monna Vanna, Schauspiel in drei Aufzügen, deutsch 


von Fr. von Oppeln-Bronikowski. Autor. Ausgabe. 6.--10, Tausend. Leipzig 
(Diederichs) 1903. (2 Mk., geb. 4 Mk.) 


16 Neue Metaphysische Rundschar. 


a, . jetzt, wo es Lenz wird, und der Himmel von Glück strahlt, 
wie ein erwachender König, wo das Meer sich hebt wie ein Lichtbecher, 
den eine azurne Göttin den Göttern im Azur kredenzt, wo die Erde so 
schön ist und die Menschen so lieb!.... Aber Ihr habt Eure Freuden, 
und ich spreche zu viel von den meinen. — Ihr habt ja auch recht, und 
ich hätte Dir die Botschaft, die ich bringe, gleich verkünden sollen.... 
Sie rettet dreissig Tausend Menschenleben, um eines zu betrüben ; aber 
diesem einen bietet sie die edelste Gelegenheit, einen Ruhm zu erringen, 
der mir reiner deucht als aller Kriegsruhm .... Die Liebe zu einem 
einzigen Wesen ist glückbringend und löblich; aber die Liebe zur 
Menschheit ist besser.... Die wachsame Scham und die Treue sind 
gute Tugenden, aber es kommen Tage, wo sie klein erscheinen, wenn 
man ein anderes bedenkt .... Siehst Du.... Aber gieb dich nicht 
gleich durch die ersten Worte gefangen, verlege dir den Rückweg nicht 
durch Schwüre, die die Vernunft in Banden schlagen, wenn sie den 
Schritt zurücklenken möchte... .“ So spricht er schöne Worte mit 
blutendem Herzen; immer wieder zuckt er davor zurück den tot- 
bringenden Schlag zu führen. Er weiss, was nun kommt, bedeutet für 
den Menschen, den er am meisten liebt, Vernichtung. Dort steht der 
Sohn so, wie er ihn sich einst ersehnt hatte, stolz, männlich und tapfer, 
treu, allzutreu den Verstandesgrundsätzen, die einmal seine eignen 
waren; er sieht, dass er ein Unmögliches von ihm fordert und dennoch 
giebt es keinen andern Weg; Vanna muss gehen, er weiss, sie wird 
gehen, ohne auch nur einen Augenblick zu zögern. In ihrer Hand 
liegt das Schicksal eines Volkes, das, wenn es auch nicht fordert, doch 
fest auf ihre Hilfe baut. Darin liegt die Grösse ihres Handelns. Der 
Tod wäre ihr leichter gewesen, aber sie geht nur mit einem Mantel 
bedeckt ins feindliche Lager, um sich einem Unbekannten hin- 
zugeben. Marco kennt sie — ; sie steht als Weib, als verkörpertes 
Empfinden, der Herzensweisheit, die sich dem milden Greis noch 
kurz vor seinem Scheiden aus dieser Welt erschlossen hat, am 
nächsten, während seine zunehmende geistige Erkenntnis eine 
Schranke zwischen ihm und seinem Sohne errichtet hat, die dieser 
noch nicht fähig ist zu überspringen. -— 

Vanna trifft in Prinzivalli, dem feindlichen Feldherrn, einen Ge- 
spielen ihrer Kindheit, den sie vergessen, der aber nie aufgehört hat 
sie zu lieben. Rein und unberührt kehrt sie mit Prinzivalli nach Pisa 
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Emil Holärek. 


Die Sanftmut (ist jene Tugend, durch die der Christ seinen un- 
gerechten Zorn bezähmt und alle Rachebegierde unterdrückt). 


Der wegen seiner abweichenden Ansichten in religiösen Sachen zum 
Feuertode verurteilte Ketzer steht auf dem Scheiterhaufen, die Augen gen 
Himmel gerichtet, in ein heisses Gebet für jene versunken, die nicht wissen, 
was sie thun. Aber der daneben stehende Würdenträger der mächtigen Kirche 
weiss gut, was er thut. Seht nur, wie heftig er sich danach sehnt, wie er es 
kaum zu erwarten vermag, bis er ibm die bemalte Ketzermütze auf das ver- 
ruchte Haupt wird setzen können, seht nur, wie seine ganze Erscheinung den 
unversöhnlichen Hass gegen alles Ketzerische sprüht. Sehet ihn da, den 
kämpfenden Kirchenfürsten! 


Emil Holarek. 


Die Betrübten trösten. 


Bloss mit dem Hemde bekleidet, den Strohkranz des Spottes auf dem 
Haupte, so wurde die Entehrte zum Zeichen ihrer verlorenen Jungfräulichkeit 
bei der Kirchenthüre aufgestellt, damit sie ihre unbescholtenen Genossinnen 
in die Kirche einlade, mit dem altertümlichen Verse . . . „Willkommen in der 
Kirche, ich habe mich vergangen ...“ So stand sie hier am Pranger, in der 
Seele den Schmerz ob seiner lügnerischen Liebe, der sie sich geopfert hat... 
bis die Verzweiflung sie überwältigte. Weinend wendet sie sich ab zur Mauer, 
ohne auf die Menge, die sich voll Gift und spöttischer Bemerkungen um sie 
angesammelt hatte, zu achten. Hier bekennt ihr ein witziger Windbeutel mit 
roben Spässen seine Liebe, dort rümpfen unbescholtene Patriziertöchter ver- 
Achtlich die Närchen, jene strenge Bürgersfrau, entsetzt über solche Sitten- 
losigkeit, verflucht die Entehrte mit ihrem Blicke, voll des Bewusstseins eigener 
eittlicher Erhabenbeit. Und das grosse Wort unter diesen Sittenpredigern 
führt jenes alte Weib, das zwar in seiner Jugend nicht der Ehrbarsten eine 
gewesen war; aber schlau war sie, ganz verteufelt schlau; — sie stützt ihre 
achtzigjährigen welken Hände auf die Krücke und mit krächzender Krähen- 
stimme schüttet sie scharf und spöttisch die glühenden Kohlen ihrer Bemer- 
kungen über die Verderbtheit der heutigen Jugend .... auf das Haupt der 
Gefallenen. 
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zurück, um den Jugendgespielen, dem die Florentiner um der Hilfe 
willen, die er den Pisanern angedeihen hess, nach dem Leben trachten, 
dem Schutze ihres Gatten anzuempfehlen. Nur weil sie beide schuldlos 
und über jede sinnliche Liebe erhaben, durch ein rein geistiges Band 
verbunden sind, können sie so handeln. Monna Vanna kündet siegreich 
ihrem Gatten und dem versammelten Volke, dass sie zu ihnen zurück- 
gekehrt sei, so rein und unberührt, wie sie gegangen ist. Keiner, — 
Keiner glaubt ihr, ausser Einem, nicht ihr Gatte, dem sie Jahre lang 
eine schamhaft keusche Frau gewesen ist; nicht das Volk, dem sie 
bereit war alles zu opfern, indem sie sich in das Lager eines Mannes 
begab, den ihr das Gerücht als einen Lüstling geschildert hatte; nicht 
einmal dieses Volk, dem sie das Brod, seinen quälenden Hunger zu stillen, 
mit ihrem Leib zu zahlen bereit war. Sie glauben ihr nicht, sie können 
ihr nicht glauben, weil ihr Erkennen und Empfinden nicht zur Höhe 
des ihren empor zu reichen vermag. Guido, ihr Gatte, glaubt nicht, 
dass jemand diese Frau in seiner Gewalt haben könne, ohne sie zu 
besitzen; — er kann es nicht glauben, weil seine Liebe die Liebe eines 
Prinzivalli nicht kennt. — Einer, doch einer hat nicht einen Augen- 
blick an Vannas Worten gezweifelt: Marco, der greise Vater Guidos, 
der auf derselben Höhe ihrer Erkenntnis steht. — Alles, was über 
unser eignes Bewusstsein hinaus geht, bleibt uns verschlossen, das ist 
es, was Maeterlinck uns vor Augen führen wollte, es ist eine schlichte 
Wahrheit von allgewaltiger Tragweite, denn sie ist der Schlüssel zum 
Verstehen unserer Mitbrüder, der Massstab zur Kritik ihres Handelns, 
der Fingerzeig zu der hohen alles ausgleichenden Erkenntnis, dass 
Moralbegriffe für jeden Einzelnen nur durch seine eignen geistigen 
Fähigkeiten vorgeschrieben werden können und darum für jedes Indivi- 
duum andere und immer wandelbare sein müssen, denn das Leben 
bringt uns mit jeder dahineilenden Stunde immer vorwärts von That 
zu That, endlich einmal einer alles umfassenden Erkenntnis zu. „Jeder 
sieht in einem anderen Wesen, was er in sich selber sieht!“ Was hat 
man nicht Alles in Monna Vanna gesehen? Wie viele haben nicht 
ihr eignes Urteil mit beredt anklagenden Worten oder in dunklen 
Andeutungen gesprochen, in dem sie eine Vanna verurteilten, zu 
deren Höhe des Empfindens und Handelns sie emporzuschauen nicht 
vermochten? Jeder sah Monna Vanna auf seine eigne Weise. 
| Helene Zillinann. 
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Mystische Maurerei. 


(Die Symbole der Freimaurerei und die grossen Mysterien 
des Altertums. Einleitung.) 


Ein paar rudimentäre Unterweisungen in 
Architektur, ein paar allgemein anerkannte 
Moralgrundsätze; ein paar unwichtige Über- 
lieferungen, deren richtiger Sinn unbekannt oder 
missverstanden ist, das alles wird dem Forscher 
nach maurerischer Wahrheit nicht länger mehr 
genügen. Albert Pike, Morals and Dogma. 


Es ist die Absicht des Verfassers der nachstehenden Zeilen die 
Beziehungen zwischen der Freimaurerei und den Mysterien des 
Altertums nachzuweisen. Dies deutet ja auch schon die Überschrift 
dieser Arbeit an. Dass ein historisches wie philosophisches Band 
diese Gebiete menschlichen Denkens und Handelns mit einander 
verbindet, ist dem intelligenten Schüler der Maurerei ebenso be- 
kannt, wie dem Studenten der Symbolik und Mystik. 

Ein Reisender berichtet die Thatsache, dass er im wilden Süd- 
Amerika eine alte Landstrasse fand, die hunderte von Meilen 
lang über Berg und Thal lief. Von wem dieses alte Bauwerk er- 
baut wurde, ist Gegenstand von Mutmassungen. Es ist jetzt durch 
den Einfluss der Zeit verfallen. zeigt hie und da grosse Lücken, 
Waldbäume kreuzen seinen Weg, aber überall weist es Zeichen 
vom Werk menschlicher Hände auf. Wenn wir es nun unternehmen 
den Grenzsteinen zu folgen, die die Weisheit des Altertums mit der 
Neuzeit verbinden, so dürfen wir auch nicht ununterbrochene Geleise 
erwarten, denn trotz der vorhandenen Lücken wird der sorgsame For- 
scher zweifellos die Verbindungslinien finden, und die Unterbrechungen 
hindern nicht den Beweis einer Übertragung von Zeitalter zu Zeitalter. 
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Die Maurerei beschäftigt sich grösstenteils mit der Ethik und 
dem Symbolismus der Alten Mysterien. Verfasser dieser Zeilen 
glaubt, dass durch die rechtzeitigen Bemühungen von Freimaurern 
heute die grössten von Menschen je erlangten Erkenntnisse, welche 
ursprünglich in den Grösseren Mysterien des Altertums verborgen 
waren und mit der Zeit für die Welt verloren gegangen sind, wieder 
aufgebaut werden könnten. Im eigentlichen Sinne ist dieses Wissen 
nie verloren gewesen, denn immer haben Jene gelebt, die das grosse 
Geheimniss besassen. Es wurde ursprünglich verschleiert, um es 
vor den Profanen zu verbergen, und in einer universellen symbo- 
lischen Sprache niedergeschriebon, damit die Weisen aller Nationen 
und aller Zeiten es so zu sagen in ihrer eignen Sprache lesen sollten. 
Es wurde auch in Parabeln und Allegorieen beschrieben, so dass 
unbelesene und schlichte Leute nicht seiner weisen Vorschriften, 
seiner Charakter bildenden, Unwissenheit zerstreuenden, mit Hoff- 
nung erfüllenden Kraft verlustig gehen möchten. Diese alte Weis- 
heit ist die Quelle, aus der die Freimaurerei entsprungen ist. Die 
wahre Wissenschaft des Symbolismus ging mit der Zeit verloren; 
die Tempel der Einweihung verfielen oder wurden von Priestern 
und Machthabern zerstört, die auf ihren Einfluss eifersüchtig waren. 
Jahrhunderte lang haben sich die Menschen bemüht, den verlorenen 
Schlüssel wieder zu entdecken und die alte Weisheit aus den Pa- 
rabeln und Allegorieen, unter denen sie verborgen worden waren, 
wieder herzustellen. Aber der Fortschritt in der umgekehrten Ord- 
nung ist nicht nur notwendigerweise langsam und unsicher, sondern 
alle solche Versuche haben mehr oder weniger einer phantastischen 
Einbildung Spielraum gegeben und eher Verwirrung als Aufklärung 
gebracht. Das Ergebnis war: die ganze Sache kam in Verruf und der 
Namen „Mystizismus“ bekam etwas Vagues, Ungewisses, wenn nicht 
gar Närrisches für Jene, die seine währe Bedeutung nicht kannten. 

„Denken Sie daran“, sagt Bruder Albert Pike, „dass die Unter- 
weisungen und Zeremonien dieser Grade (jene der Blauen Loge) 
sich durch Verstümmelung und Herabsinken zum Gemeinplatz mit 
der Zeit immer mehr und mehr dem oft beschränkten Verstand und 
der Fähigkeit des Meisters und Instrukteurs, wie dem Intellekt und 
dem Bedürfnis des Schülers und Initiierten angepasst haben; dass 
sie uns überkommen sind aus einem Zeitalter, in dem Symbole ge- 
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braucht wurden um zu verbergen und nicht um zu offenbaren; wo 
das gewöhnlichste Wissen nur wenigen Auserwählten erschlossen 
wurde und die einfachsten Moral- Prinzipien neu entdeckte Wahr- 
heiten schienen; und dass diese alten und einfachen Grade jetzt wie 
die zerbrochenen Säulen eines gewölbelosen Druidentempels in ihrer ` 
verstiimmelten Grösse dastehen; in vielen Teilen auch durch die 
Zeit zerstört, und durch moderne Ergänzungen und absurde Inter- 
pretationen verunstaltet.*“ — (Morals und Dogma, S. 106.) 

Hier sind also zwei Ursachen, welche mitgewirkt haben die 
Entdeckung der alten Weisheit zu erschweren, d. i. Geheimhaltung 
und Veränderung durch Unwissenheit oder Missdeutung. Hierzu kommt 
noch eine dritte Quelle der Zerstörung, d.i. die direkten Bemühungen 
interessierter Parteien, alle Urkunden und Erinnerungen zu zer- 
stören. „Man denke nur an die Tausende und vielleicht Millionen 
von verbrannten Manuscripten; von Monumenten, die mit ihren zu 
indiskreten Inschriften und bildnerischen Symbolen zu Staub pul- 
verisiert wurden; an die Banden von Eremiten und Asketen, die 
um die zerstörten Städte Ober- und Unterägyptens, in der Wüste, 
in Thal und Gebirge umherschweiften und jeden Obelisken und 
Pfeiler, jede Pergamentrolle suchten, an die sie Hand anlegen konnten 
zur Zerstörung, wenn sie nur das Symbol des Tau’s oder irgend ein 
anderes Zeichen trugen, welches sich der neue Glaube erborgt oder 
unrechtmässig angeeignet hatte: — und man wird klar sehen, wie 
es kommen konnte, dass so wenig von den Überlieferungen der 
Vergangenheit übrig geblieben ist.“ — (Geheimlehre I, 24.) 

Jeder intelligente und vorurteilsfreie Maurer kennt mehr oder 
weniger diese Thatsachen und die grosse Schwierigkeit, die jeder 
Bemühung, das verlorene Wort wieder aufzufinden und die Stadt 
und den Tempel des Herrn, eine Glyphe, die viele Bedeutungen 
hat, wieder aufzubauen, entgegensteht. Der Verfasser dieser Zeilen 
will dieses edle und grossartige Unternehmen unterstützen, so viel 
er kann. 

Dabei ist es nicht seine Absicht irgend welche Neuerungen in 
‘die Maurerei, wie sie jetzt organisiert ist, einzuführen. Wenn die er- 
habene Philosophie, welche das Erbteil der Maurerei ist, allgemein 
verbreitet und allen intelligenten Personen, nicht nur unter den 
Maurern, sondern überall, zugänglich gemacht werden wird, so kann 
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ihr wohlthätiger Einfluss unter den Menschen allgemein werden. 
Auf diese Weise könnte bald die grosse „Republik“ errichtet werden, 
„in der jede Nation eine Familie und jedes Individuum ein Kind ist.“ 

Man wird natürlich fragen, ob irgend etwas bezüglich der Grossen 
Mysterien des Altertums definitiv festgestellt werden kann, da sie 
immer verborgen, nie dem Profanen offenbart, nie der Welt mit- 
geteilt wurden und nur in Skulpturen, Parabeln und Allegorieen 
überliefert sind. Wir haben schon darauf hingewiesen, dass alle 
Versuche, das wirkliche Geheimnis zu entdecken, indem man 
von Parabel und Allegorie aus rückwärts schloss, nur Verwirrung 
und Entmutigung erzielt haben. Die daraus erlangten Interpreta- 
tionen sind so phantastisch und verschiedenartig gewesen, wie das 
Genie der einzelnen Forscher. Wäre einer derselben im Besitze 
des Schlüssels zum Symbolismus oder einer vollständigen Philosophie 
der Geheimlehre gewesen, so würde das Resultat ein weit anderes 
gewesen sein. Die Lösung dieser Frage ist nicht allein höchst ver- 
einfacht, wenn die Forschung durch eine solche Philosophie oder 
einen vollkommenen Schlüssel geleitet wird, sondern der Forscher hat 
auch bei jedem Schritt die Gewissheit, dass er auf festem Boden steht. 

Aber eine weit wichtigere Erwägung bleibt noch übrig. Es 
giebt eine Tradition im fernen Osten, die man auch im Westen 
mehr oder weniger verschwommen auffinden kann, dass die Grosse 
Loge der Magi, der Adepten, der Vollkommenen Meister, die auch 
unter manchem anderen Namen bekannt ist, nie aufgehört hat zu 
existieren; dass diese Loge, wenn auch geheim und unerkannt, oft 
die Entwicklung der Reiche beeinflusst und das Schicksal der Na- 
tionen beherrscht hat. Da diese Meister immer die Bahn des ge- 
ringsten Widerstandes kennen und wissen wann und wie zu handeln 
ist und nur immer ein Ziel im Auge haben, d. i. den Fortschritt der 
Menschheit und der Menschenverbrüderung; da sie Ruhm und welt- 
liche Ehren gering schätzen und „ohne Hoffnung auf Dank und 
Lohn“ arbeiten, haben sie ihr Wirken verborgen gehalten und ent- 
weder jene, die sie nicht kennen, beeinflusst ihre Arbeit zu thun, 
oder durch Agenten gewirkt, die gelobt hatten selbst ihre Existenz 
zu verbergen. 

Für die Menge im Allgemeinen mag das von wenig Interesse 
und Wichtigkeit sein, denn der Charakter der gethanen Arbeit muss 
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das einzige Kriterium sein, nach welchem die Arbeit zu bemessen 
ist. Aber die Maurer müsste dies interessieren, da man daraus er- 
kennen kann, was es heisst in Wahrheit ein Baumeister sein. 
Es wird ihnen die Bedeutung und das Ziel menschlicher Entwicklung 
offenbaren und ihnen die absolute Gewissheit geben, dass diese Evo- 
lution jetzt von den Denen, welche wissen, geleitet wird, wie es 
viele Jahrhunderte lang nicht der Fall war. Solches Wirken ist 
jetzt möglich geworden, weil ein Zyklus der Freiheit und Erleuch- 
tung angebrochen ist, wo die Arbeiter nicht mehr so leicht dem 
Moloch der Bigotterie und des Aberglaubens geopfert werden. An- 
genommen, dass solche Meister existieren, und dass sie im Besitz 
erhabenen Wissens sind, dass sie bereit sind der Welt zu helfen, 
so muss die Welt bereit und willig sein solche Hilfe zu empfangen, 
wenn ihr damit geholfen sein soll, statt ihre Agenten zu zerstören. 
Von einer ausgearbeiteten Philosophie geleitet, ausgerüstet mit einem 
Schlüssel zum Symbolismus und unterstützt von diesen grossen 
Meistern, können wir die verlorenen Mysterien des Altertums wieder 
herstellen, damit sie uns zum Heile kommender Zeiten ihre alters- 
grauen Geheimnisse offenbaren. Der Zweck dieser Arbeit ist es, 
einen Umriss solcher Arbeit zu geben; sie ist einleitend und, bis 
zu einem gewissen Grade, erklärend, aber keineswegs erschöpfend. 
Sie basiert auf keiner höheren Autorität als der ernsten Ueber- 
zeugung und seiner Fähigkeit den Gegenstand zu erfassen. Dem 
Maurer, welcher bereit ist tiefer nachzugraben und die Kontur aus- 
zufüllen, die ich vorgezeichnet habe, empfehle ich, wenn er es nicht 
schon gethan hat, Albert Pike’s grosses Buch, Morals and Dogma 
zu lesen. 

Obwohl in diesem Buche historische Thatsachen berichtet werden, 
ist beim Schreiben und Zusammentragen des Materials dennoch keine 
historische Forschungsmethode angewandt. Es ist auch weit weniger 
wichtig zu wissen, wovon die Maurerei abstammt, als was sie 
eigentlich lehrt: In Beantwortung dieser Frage kann man 
mit Recht den Verfasser anklagen, dass er seine eignen Ansichten 
niedergelegt hat, nicht den Thatsachen oder der Geschichte ent- 
gegen, wohl aber im Lichte dessen, was man als ungenügenden 
geschichtlichen Beweis betrachten kann. Auf einen solchen Vor- 
wurf würde er antworten, erstens, dass man nichts von der Existenz 
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einer authentischen Geschichte der Maurerei weiss; es giebt nur 
unzusammenhingende Thatsachen, oder Fragmente, die von dem 
Bestehen gewisser Organisationen oder Bewegungen zu gewissen 
Zeiten berichten und von ihrem Verschwinden wegen Misshellig- 
keiten innerhalb der Körperschaft oder äusserer Verfolgungen. Es 
tauchte zuweilen zu anderer Zeit und an anderem Ort wieder eine 
andere Bewegung auf, vielleicht unter einem anderen Namen, wenn 
sie auch anscheinend in derselben Richtung wirkte, nur um einem 
ähnlichen Schicksal zu begegnen. Ein Schriftsteller behauptet, dass 
auf diese Weise volle achthundert verschiedene Grade in das Maurer- 
Handwerk eingeführt wurden. In keinem Falle existiert irgend eine 
verlässliche fortlaufende Geschichte dieser verschiedenen Bewegungen. 
Aber selbst wenn eine solche Geschichte existierte, so würde dies 
dem Zweck des gegenwärtigen Werkes sehr wenig nützen, wie 
man leicht aus allem ersehen kann, was oben über die Versuche 
das verlorene Wort durch Rückwärtslesen der äusseren Form des 
Symbolismus wieder aufzudecken, gesagt worden ist. Eine solche 
Geschichte würde merkwürdig und interessant sein, als ein Zeichen 
für die Fähigkeit menschlicher Einbildung und für ihre Neigung 
alles für wertvoll zu halten, was seltsam und phantastisch ist, weil 
es verborgen ist. Allein gewöhnliche Neugier und Geheimniskrämerei 
sind niemals Pass-Worte für das Heiligtum einer wahren Initiation 
gewesen. Auf der anderen Seite würde eine solche Geschichte, 
wenn sie wirklich existierte mit einem Anstrich von Pathos gefärbt 
sein durch die traurigen Erfahrungen, die sie zu berichten hätte 
in den Fällen, wo wirklich ernste Seelen, die aufrichtig und in 
Wahrheit nach dem „Verlorenen Worte des Meisters“ suchten, 
schliesslich vom Missgeschick überwältigt oder öffentlich als Misse- 
täter und Feinde der Kirche und des Staates hingerichtet wurden. 
Solche Geschichten, die existieren, verdienen in vielen Fällen die 
Bezeichnung „zusammengereimter Erdichtung* nnd sie berichten 
alle fast ohne Abweichung und mit einem übereinstimmenden Mangel 
an Thatsachen nur die Meinung jener, die solchen Bewegungen 
freundlich oder feindlich gegenüberstanden. | 
Aus diesem Grunde hat der Verfasser nicht versucht dieser 
Arbeit einen speciell historischen Charakter zu geben; er hat nur 
besonderes Gewicht darauf gelegt logische Folgerungen aus That- 
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sachen zu ziehen, die als bestehend bekannt sind und aus dem all- 
gemeinen Verstande, der, wie auf allen Seiten zugegeben wird, die 
Alten Mysterien in ihrer urspriinglichen Reinheit durchdrang. Dass 
solche Organisationen durch alle Zeiten hindurch bestehen und 
dennoch ohne Geschichte sein sollten, erscheint zuerst paradox. 
Die Feinde der Maurerei wollen diese Thatsache geltend machen, 
um alles, was dieselbe enthält zu verwerfen, und wissen dabei nicht, 
dass wenige Geschichten eines Volkes oder einer Epoche besser 
fundiert sind. Am häufigsten wird unter diesen Verläumdern und 
Leugnern der bigotte Sektierer oder moderne Materialist sein. Mit 
diesen beiden ist der wirkliche Genius der Maurerei beständig im 
Kampfe. Für den Ersteren ist die universelle und unbegrenzte 
Menschenverbrüderung nur ein toter Buchstabe, denn er glaubt, 
dass nur er und die auserwählten Brüder seiner Gemeinschaft er- 
löst werden können. Für den Zweiten, den Materialisten, ist die 
Anerkennung des Göttlichen Welten-Baumeisters in der Maurerei 
„das Prinzip der Prinzipien“ und der Glaube an die Unsterblich- 
. keit der Seele ein gleicher Stein des Anstosses. Glücklicherweise 
ist die Zahl bigotter Sektierer und eingefleischter Materialisten ver- 
hältnismässig gering. Der erwähnte Mangel an historischen Belegen 
ist keineswegs ohne Parallele. 

Jener Ueberbau, den man Christentum nennt, hat allerdings 
viele historische Phasen, die widersprechendsten Dogmen, Lehren, 
die in einem Zeitalter verkündet und mit Herrscher - Gewalt 
durchgedrückt wurden, und schwere Strafen für Verleugnung und 
Unglauben, und alles das nur, um es in einem anderen Zeitalter 
als „verdammungswürdige Ketzerei* zu brandmarken. Inzwischen 
aber erhält der Ursprung dieser Lehren und die Persönlichkeit des 
„Man of Sorrows, um den sich diese Traditionen sammeln, keine 
zufriedenstellende Unterstützung durch authentische historische That- 
sachen. Was sollen wir dann bezüglich des wahren Genius des 
Christentums daraus schliessen ? Ist alles eine Fabel, die von ge- 
wissen Menschen verbreitet und erhalten wurde, um ihr Streben 
nach Herrschaft zu unterstützen? Sind geschichtliche Thatsachen 
und persönliche Biographie allein als Zeugnis berechtigt? Fallen 
ewige Prinzipien, göttliche Wohlthätigkeit und das Opfer des einen 
Lebens für andere gar nicht in die Wagschale? Ist das, was Jahr- 
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hunderte hindurch die Hoffnung der Unterdriickten und Verzweifelten 
stärkte, was ihr Leben erhellte nur eine Phantasie, eine hinterlistige 
Lüge? Man reisse jedes Stückchen Geschichte aus dem Leben 
Christi und beweise allen Einwürfen entgegen, dass er niemals exi- 
stierte, und die Menschheit würde aus dem Innersten ihres IIerzens 
ihn morgen wieder von Neuem erstehen lassen und diese Erschaffung 
mit der ganzen Intuition der menschlichen Seele und mit dem Be- 
dürfnis des täglichen Menschenlebens rechtfertigen. Der geschicht- 
liche Kampf mag aufgegeben werden, ignoriert, und der ganze 
Charakter, Genius und die Mission Jesu Christi wird nichtsdesto- 
weniger wahr, wohlthätig und ewig sein, mit all ihren menschlichen 
und dramatischen Episoden. Man erkläre es, wie man will, er kann 
nie weggestritten werden; der Charakter bleibt, und ob er nun his- 
torisch oder ideal ist, er ist wirklich und ewig. — 

Diese Abschweifung dient dazu, ein Prinzip der Interpretation 
zu illustrieren. Die Traditionen und Symbole verdanken ihren wirk- 
lichen Wert nicht ihren historischen Daten, sondern ihren univer- 
sellen und ewigen Wahrheiten, die sie verkörpern. Wären 
sie nur historische Episoden, so würde die Welt in ihren zyklischen 
Revolutionen sie längst verweht und in ewiger Vergessenheit be- 
graben haben. Diese grossen Wahrheiten, die in einem Zeitalter 
durch falsche Deutung oder Verfolgung verdunkelt und verloren 
wurden, erstehen Phoenix-gleich verjüngt im nächsten. Sie sind 
unsterbliche Ideale, die weder Verfall noch Tod kennen. Sie sind 
wie ein göttliches Bildnis, das in einem Steinblock (den rauhen 
Bruchstein) verborgen ist; viele Künstler mit Schlägel und Meissel, 
Winkelmass und Zirkel bearbeiten ihn und erzielen vielleicht nur 
ein verzerrtes Gétzenbild. Nur der vollkommene Meister kann den 
Stein so bearbeiten, dass sich das göttliche Ideal in seiner vollen 
Grösse und Schönheit offenbart und von Lebensodem durchdrungen 
wird. Das ist Charakterbauwerk. Die Fabel von Pygmalion und 
Galatea ist demnach wirklicher als die Geschichte. Der Faden der 
Geschichte besteht nicht in den einzelnen Thatsachen, die durch Ver- 
mutungen verknüpft und für die unwissende, bigotte und oberfläch- 
liche Meinung zugeschnitten werden. Der wirkliche Faden liegt viel- 
mehr in dem Thema, dass durch die Symphonie der Schöpfung läuft, 
in den luftigen Idealen, die das Leben des Menschen inspirieren 
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und ihn von der Erdscholle und dem Flachland, wo die Geister des 
Aberglaubens und der Furcht wandeln, emportragen zu Lichthöhen, 
auf denen ewig Inspiration und Frieden wohnen. Solche Ideale sind 
Christus, Hiram und der Vollkommene Meister. 

Es ist zweifelhaft, ob ein Teil der jetzigen freimaurerischen 
Organisation als solche weiter zurück verfolgt werden kann, als 
bis zur Mitte des siebzehnten Jahrhunderts. Die grosse maurerische 
Revolution 1717 und die Konstitutionen von 1723 und 1738 scheinen 
die gegenwärtigen Organisationen ins Dasein gerufen zu haben, die, 
obwohl nicht gleichmässig über die ganze Welt verbreitet, doch viel 
Gemeinsames haben. Es gab in der That frühere Organisationen, 
die unbekannt und unangefochten unter verschiedenen Namen wirkten 
und doch dieselben Glyphen und Symbole gebrauchten; aber es 
ist zwischen diesen Organisationen und den jetzigen keine direkte 
Verbindung klar erwiesen. Da aber unsere Folgerungen eher 
philosophisch als historisch sind, und wir mehr an die Vernunft als 
an die Autorität appellieren, so brauchen wir auf diese Sachen nicht 
weiter einzugehen, als es zur Festlegung bei der Verfolgung unseres 
philosophischen Fadens nötig ist. 

Ein ausgesprochen christlicher Charakter ist jetzt den maurer- 
ischen Graden in Europa und Amerika gegeben worden. Ohne die 
leiseste Opposition gegen die christliche Religion als solche kann 
man leicht beweisen, dass eine sektiererische Richtung irgend 
welcher Art eine Neuerung ist, die vollständig ungerechtfertigt und 
dem Geist der Maurerei durchaus entgegen steht. Die Maurerei auf 
dem breiten Prinzip der Toleranz und Bruderschaft kann weder 
Juden noch Heiden, Parsen noch Buddhisten aus ihrem weiten 
Bereich ausschliessen. Die Maurerei verdankt hauptsächlich den 
französischen Jesuiten den ausgesprochen christlichen Charakter 
einiger ihrer Grade. Die Templer-Grade sind rein sektiererisch 
und können in keinem Sinne jenen universellen Charakter auf- 
weisen, welcher die Verbrüderung aller Religionen anerkennt und 
in allen Mitmenschen einen Bruder einer gemeinsamen Mensch- 
heit sieht. Kein ernster Maurer, der vom Geiste der Liberalität 
durchdrungen ist, wird irgend eine Religion mit Spott und Ver- 
achtung verfolgen oder von der Gemeinschaft einen Bruder aus- 
schliessen, der an die Existenz Gottes, die Menschenverbrüderung 
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und die Unsterblichkeit der Seele glaubt. Dieser katholische (d. h. 
allgemeine) Geist ist die eigentliche Grundlage der Maurerei, und 
jede Entfernung davon ist unmaurerisch und zerstörend für die 
alten Landmarken und den Genius der Maurerei. Wenn die ka- 
tholischen Priester das Recht haben die Maurerei zu verchristlichen, 
so haben Juden, Buddhisten oder Mohamedaner ein gleiches Recht 
dieselbe so zu verwandeln, dass sie ihrem eignen Glauben angepasst 
ist; und solche Transformationen berauben in jedem Falle die Maurerei 
ihres universellen Charakters. Während sie dem Glauben, dem sie 
die Maurerei conform machen, nichts nützen, werden sie schliesslich 
die Maurerei selbst zerstören. Die Maurerei hat Jahrhunderte lang 
die Fackel der Toleranz, Parteilosigkeit und Brüderlichkeit hoch- 
gehalten. Der bigotte Sektierer, wer immer er auch sein mag, 
teilt die Welt in zwei Klassen; jene, die mit Eifer und blinden 
Glauben seine Dogmen annimmt, und jene, die es nicht thut. Die 
erstere nennt er seine „Brüder“ die zweite betrachtet er als Freunde, 
wenn nicht als Feinde. Während die Maurerei keine Religion 
und keine Dogmen oder Glaubensformen, als solche, und wie sie von 
irgend einer Religion formuliert sind, annimmt, erkennt sie gewisse 
Grund-Prinzipien an, welche die Ethik, die in allen Religionen gelehrt 
wird, verkörpern. Jeder Maurer mag seinen Glauben bilden, wie 
es ihm beliebt, und mag für sich Formen der Verehrung errichten, 
wie sie ihm wünschenswert oder nützlich erscheinen. Jetzt, wo die 
alten Glaubensformen überall ihren Halt verlieren und zerfallen, ist 
es mehr denn je notwendig zu zeigen, dass keine derselben je ein 
legitimer Teil der Maurerei war, dass die Maurerei, während sie 
keiner widerstreitet, keine anderen als maurerische annehmen kann. 
Dieser unparteiliche Geist ist die Basis jener unparteilichen Ge- 
rechtigkeit, die nirgends mehr als in einem maurerischen Grade 
illustriert wird. 

„Der Unterschied zwischen den esoterischen und exoterischen 
Lehren (ein rein maurerischer Unterschied) wurde immer und von 
den frühesten Zeiten an unter den Griechen bewahrt. Er geht 
zurück bis auf die Fabelzeit des Orpheus ... Und nach der Zeit 
Alexanders versammelten sie sich um Instructionen, Dogmen und 
Mysterien für alle Schulen zu erhalten; für die Egyptens und Asiens 
sowohl als für jene das alten Thracien, Sicilien, Etrurien und Attica. 
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Die eigentliche Quelle der antiken Weisheit war Persien und 
das alte Indien, die Mutter der Civilisationen und Religionen, und 
der esoterischen Weisheit. 

In der folgenden Arbeit wird nicht der Versuch gemacht alle 
Symbole der Freimaurerei zu erklären, oder die Philosophie der 
Geheimlehre ganz zn enthüllen. Ein solches Unternehmen würde 
Zeit und Fähigkeit des Verfassers übersteigen. Seine Absicht ist 
es vielmehr auf einige Zusammenhangspunkte hinzuweisen, Methoden 
der Interpretation zu skizzieren, den vorurteilsfreien Leser zu über- 
zeugen, dass in den alten Mysterien eine Mine an Weisheit liegt, 
die alle modernen Errungenschaften an Kostbarkeit weit übertrifft; 
om die Mitarbeit der Maurer zu erlangen, damit diese alten Wahr- 
heiten erhalten werden. Das verlorene Wort wiedererlangen, be- 
deutet, die uralte Weisheit zum Leben erwecken, und das wird die 
allgemeine Menschenverbrüderung, und den universellen Fortschritt 
mehr als alle andern Mittel, die uns zur Hand sind, fördern. 

In Ritual und Ermahnungsstunden lehrt uns die Maurerei 
nichts in Moral, Wissenschaft, Religion oder irgend einem anderen 
Zweig menschlicher Erkenntnis, oder menschlichen Interesses, was 
nicht anderweit in gebräuchlichen Gedankenformen oder von den 
Weisen des Altertums gelehrt wurde. In dieser Hinsicht hat sie 
durchaus keine Geheimnisse. Hinter den alten Symbolen der Frei- 
maurerei liegen wirkliche Geheimnisse verborgen und diese sind 
für den Maurer ebenso dicht verschleiert wie für jeden Anderen, 
bis er die Wissenschaft des Symbolismus im Allgemeinen und maurer- 
ische Symbole im Besonderen studiert hat. Statt „mystische“ Mau- 
rerei, hätten wir vielleicht besser „symbolische‘‘ Maurerei sagen können, 
aber gerade darin liegt das ganze Geheimnis, ein tiefes Mysterium, 
und wenige Maurer bis auf den heutigen Tag haben das für eine 
solche Erforschung notwendige Interesse, oder die Geduld dazu ge- 
habt. Dies ist einfach eine Thatsache, und weder eine Kritik noch 
ein Vorwurf liegt darin. Wenn den Maurern eine Kenntnis der 
tiefsinnigen Bedeutung des maurerischen Symbolismus und seiner 
hervorragenden Bedeutung fehlt, so muss man ihnen doch den Vor- 
wurf machen, dass sie nicht allein für die ganze Organisation den 
Fortschritt aufgehalten haben, sondern: diese selbst degeneriren 
liessen. | 
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Die Anzahl der Individuen, die zur Mitgliedschaft der ver- 
schiedenen Grade zugelassen sind, kann für diese Degeneration 
nicht büssen, aber sie verstärkt sie noch. Dem Verfasser dieser 
Arbeit ist es wohlbekannt, dass eine solche Abhandlung einer 
gewissen Klasse von Maurern nicht angenehm ist. Diese werden sie 
sicher mit Verachtung betrachten und sie zu unterdrücken versuchen. 
Sie werden die Behauptung aufstellen, die auch vollkommen wahr 
ist, dass ihnen eine solche Bedeutung nie vorher erklärt wurde und 
dass man in den Arbeitsvorschriften der Loge keine solche Philo- 
sophie findet. Man kann dem Verfasser daher nicht mit Recht 
vorwerfen, dass er irgend welche Geheimnisse der Loge ungesetz- 
mässig offenbare. Die meisten höchsten Geheimnisse der Maurerei 
werden überhaupt nicht in der Loge offenbart. Sie gehören nur 
den Wenigen. Dies wird wieder, wenn es als Thatsache ange- 
nommen wird, als eine Ungerechtigkeit erscheinen. Aber diese 
Geheimnisse müssen von dem einzelnen Individuum selbst gesucht 
werden und der Canditat wird einzig und allein durch seine Un- 
aufmerksamkeit für die Hinweise, welche überall im Ritual der 
Loge gegeben werden, oder durch seine Indifferenz für den 
Gegenstand vom Besitz der Geheimnisse ausgeschlossen. Wenn er 
vorzieht die ganze Sache verächtlich zu behandeln und zu leugnen, 
dass eine solche wirkliche Erkenntnis existiere, so wird sich zeigen, 
dass. er nicht allein die Thür gegen die Möglichkeit, selbst solche 
Erkenntnis zu besitzen, verschliesst, sondern er wird auch unzugäng- 
lich für irgend welche Äusserungen ihrer Existenz, die sich ihm zu 
allen Zeiten zeigen. Nur er selbst ist zu tadeln, wenn er in Finster- 
nis bleibt. 

Auf der anderen Seite sind unter den Maurern eine grosse und 
immer zunehmende Anzahl von Personen, welche wirklich mehr Licht 
verlangen ; die überzeugt sind, dass noch eine andere und tiefsinnigere 
Bedeutung hinter dem Ritual und den Zeremonien der Loge liegt. 
Einige haben den Fingerzeig verstanden und sind nach dem Osten 
gereist, „um das Licht zu suchen.“ 

Das Spiel über das Wort „Licht“ im Royal Arch und fast 
jedem anderen Grade; die drei grösseren Lichter und die drei 
kleineren sollten jedem intelligenten Maurer lehren, dass Licht, und 
die Dreieinigkeit des Lichts, eine tiefsinnige Bedeutung haben müssen, 
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wenn nicht das ganze Ritual eine sinnlose Farce sein soll. Neben 
dem Interesse, das der einzelne Maurer in dem Gegenstand für seine 
eigene Erleuchtung finden kann, ist es offenbar seine Pflicht, während 
er unverändert die Gebräuche und Grenzsteine seines Ordens be- 
wahrt, die Interessen und den Ruf der Maurerei mit allen rechten 
und nützlichen Mitteln, die ihm zu Gebote stehen, zu fördern. Die 
Namen, die in den Traditionen der Loge und in der Geschichte des 
Ordens geehrt werden, gehören jenen an, welche einen dauernden 
Ruf erworben haben und werden im Ritual der Loge als nachahmungs- 
würdig hochgehalten. Aber wird weder die Gegenwart noch die 
Zukunft dieser Ehrenrolle etwas hinzufügen? oder, wenn es nötig 
ist, der Liste der Märtyrer? Sind die Tage edler Thaten mit der 
Maurerei für immer dahingegangen? und die Notwendigkeit der Selbst- 
aufopferung und Hingebung überhaupt etwas, das der Vergangenheit 
angehört? Nie war es notwendiger als gerade jetzt; nie eine güns- 
tigere Gelegenheit für den Maurer, seinen wahren Platz unter den 
Institutionen des Menschen einzunehmen und sich Anerkennung zu 
erzwingen durch die schlichte Macht brüderlicher Liebe, Hilfe, Wahr- 
heit, basiert auf einer Philosophie, wie sie nirgends sonst ausserhalb 
ihrer alten Symbole existiert. Wenn die Mehrheit der Maurer die 
wahre Bedeutung und den Wert ihrer. Besitztümer nicht anerkennen, 
so ist es für die, welche es thun, um so notwendiger, selbst ange- 
sichts der Entmutigung und Verlästerung, die Wahrheit auszusprechen 
und zu demonstrieren. Bildet sich ein intelligenter Maurer ein, dass 
die Zunft praktischer Maurer vor ein und einem halben Jahrhundert 
den Orden der Freimaurer begründeten? Es gab in der That Archi- 
tekten und Baumeister unter ihnen, aber die grosse Mehrheit der 
Maurer war als Handwerker weit unwissender als die meisten der- 
selben heutzutage. Die Freimaurerei ist auf dem Boden der alten 
Mysterien formiert, mit ihren Skulpturen und ihren Allegorien, und das 
ist keine nur zufällige Übereinstimmung. Die Parallelen sind zu dicht 
gezogen. Bruder Pike kam nach langer und geduldiger Untersuchung 
zu dem Schluss, dass gewisse hermetische Philosophen eine Hand 
in der Konstruktion der Free and Accepted Masons hatten, und wenn 
sie in ihre Symbole mehr einkleideten als an der Oberfläche er- 
scheint, und weit tiefere Wahrheiten als der oberflächliche Schüler 
sogleich erkennt, so war es augenscheinlich beabsichtigt, dass kom- 
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mende Generationen dicse héheren Gcheimnisse erkennen und ver- 
werten sollten. Das Zeugnis in dieser Hinsicht ist nicht nur ent- 
scheidend, sondern erdrückend, obwohl hier nur Fragmente davon 
beigebracht werden können. Kurz zusammengefasst: die wirklichen 
Geheimnisse der Freimaurerei liegen in ihren Symbolen, und die 
Bedeutung der Symbole offenbart eine erhabene Philosophie und 
eine universelle Wissenschaft, die niemals von Menschen übertroffen 
wurde. 

Der Verfasser dieser Arbeit ist nicht anmassend genug, um 
für sich in Anspruch zu nehmen, dass er diese alte Philosophie in 
ihrer Grösse erschöpft oder auch nur begriffen habe. Er hat jedoch 
ein solches Interesse an seinem Studium gefunden, und dasselbe hat 
ihm eine solche Fülle von Reichtum eröffnet, auf jedem Schritt so 
herrliche Schätze offenbart, dass er das Verlangen hat, diese kost- 
baren Juwelen mit seinen fellow craftsmen zu teilen, damit sie auch 
weiter vorwärts dringen mögen und aus diesen Schatzgewölben 
andere und noch grössere Entdeckungen zu Tage zu fördern. Diese 
Edelsteine sind nicht durch einen Zufall verborgen worden, sondern 
mit Absicht, damit sie in kommenden Zeitaltern wieder aufgefunden 
werden sollten. Selbst der Stein, der verworfen wurde und im 
Schutt verloren ging, trägt nicht allein ein Emblem und enthält ein 
Zeichen, sondern er ist selbst vom ersten bis zum letzten, mit seiner 
Umgebung, Methode und Wiederbelebung und schliesslichem Nutzen, 
ein Symbol. Er ist das Zentrum eines fünfzackigen Sternes, der 
das kabalistische Zeichen des Menschen ist. In seiner Richtung 
symbolisiert er die fünf Sinne des Menschen, die im Schutt der 
Leidenschaften und selbstischen Genüsse verloren gingen. Wenn 
dieser verworfene und verlorene Stein wieder entdeckt und zu dem 
König des Tempels (des Menschen höheres Selbst) gesandt wird und an- 
erkannt und wieder hergestellt wird, so ist der Herr vollkommen, und 
der Thorweg der Sinne gewährt Einlass zum „Palast des Königs“. Das 
Resultat ist Licht oder Erleuchtung. Solcherart sind die „Erleuchteten“. 

Die Niederschrift dieses Werkes ist eine Arbeit der Liebe. Sie 
soll nicht weniger ein Tribut für die Helden und Märtyrer der 
Maurerei in der Vergangenheit sein, als ein bescheidenes Anerbieten 
für die Brüderschaft der Gegenwart. Dr. med. J. D. Buck. 

| (Fortsetzung folgt.) 


Dämon Liebster. 


An Blandina. 


Noch ist es lange vor Morgengrauen. Kaum ist die Mitte der 
Sommernacht beendet und du kehrst vielleicht jetzt eben erst von 
einem Feste zurück. Mode wirfst du dein reiches Gewand ab und 
blickst noch einmal in den Spiegel, lächelnd bei dem Gedanken an 
die Triumphe, die du gefeiert hast. Dann lösest du dein Haar und 
sinkst, halb schon im Traum, in die weichen Kissen deines Bettes, 
um weiter zu träumen von neuen Festen, neuen Huldigungen. 

Ich aber sitze einsam in meiner Klosterzelle. Weiss und leer 
sind ihre Wände, und nur der gekreuzigte Heiland blickt auf mich 
herab. Und ich denke jetzt immer nur an das eine: „Wieder ist 
eine Spanne Zeit vorübergegangen, und wieder ist der Tod dir näher 
gekommen.“ Und mit dem Seherblicke derer, die sterben. müssen, 
sehe ich, wie er herankommt, langsam aber stetig, und ich lächle 
bei dem Gedanken, dass er nicht mehr allzufern ist. 


Erschrick nicht, Blandina! — Sollen wir nicht lernen, lebend 
zu sterben, damit uns das Sterben als Leben erscheint? — 
Doch ich weiss es ja — deine Seele quälten niemals Zweifel, 


niemals jene bangen Ahnungen, die wie aus dunklen, geisterhaften 
Tiefen emporsteigen. Wie ein schöner, bunter Schmetterling gau- 
kelst du durch das Leben, und wie ein Schmetterling wirst du einst- 
mals sanft und ruhig niedersinken, in Blumenduft hinab, wenn der 
schwarze Abend kommt. Wohl kaum jemals gab es zwei so ver- 
schiedenartige Wesen, wie wir es sind, und doch sind wir Schwestern. 

Aber ich weiss, du wirst dennoch sinnend die Stirn über meinem 
Bekenntnis neigen und dann fragend und suchend die Augen zum 
Himmel aufschlagen. — 

Als ich in die Welt hinaustrat, war ich auch wie du; da sehnte 
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ich mich auch nach den Dingen, nach denen du dich sehntest und 
noch immer sehnst. Auch ich griff begierig nach den bunten Blumen 
der Freude, die duftend und lockend an meinem Wege blühten. 
Aber das währte nur kurze Zeit; denn wenn ich etwas, nach dem 
ich mich gesehnt, erreicht hatte, war es mir, als verwandelte es sich 
in meinen Händen, als wäre es hässlich geworden. Vielleicht fasste 
ich auch mit allzu fester Hand nach jenen lieblichen Dingen; denn 
ich sah doch, dass andere sich an ihnen erfreuen konnten, dass du 
dich an ihnen erfreutest, auch wenn sie dein geworden waren, und 
dass du immer wieder von neuem nach ihnen haschen konntest. Da 
dachte ich, es müsste wohl an mir selber liegen, und ich fing an 
über mich selbst nachzudenken und es zu versuchen, in mein Inneres 
zu schauen. Und mit Schrecken musste ich sehen, wie fremd ich 
mir selbst doch eigentlich war. Ich fühlte mich wie in einem Wirbel 
und fühlte, dass ich mich gewaltsam losmachen musste von Gewalten, 
die mich immer wieder in diesen Wirbel hineinzuziehen versuchten 
und mich hinderten, ruhig und frei vorwärts zu blicken und sicher 
vorwärts zu gehen. Es war eine zitternde Sehnsucht in mir, eine 
Sehnsucht nach etwas, das mir Ruhe geben würde. Manchmal war 
es mir, als wehte es ganz dicht an mir vorüber, als fühlte ich das 
Rauschen von Flügeln, die sich um mich breiten und mich bergen 
wollten. Aber ich wagte es nicht die Hand auszustrecken, um es 
zu halten, ich schloss die Augen in Erwartung, und wenn ich sie 
wieder öffnete, war es fort. — 

Da fing ich an zu fragen, ob niemand wüsste, was es wäre, das 
Ruhe giebt; denn ich dachte, dass doch schon andere vor mir das- 
selbe gedacht haben müssten und suchend denselben Weg gegangen 
wären. Vielleicht war doch einer an’s Ziel gekommen. — Und die 
einen sagten, Glück und Ruhe gebe nur die Arbeit, die anderen — die 
Pflicht, die dritten — die Liebe. Aber ich fand, dass es schwer ist, die 
rechte Arbeit zu finden, dass die Pflicht wie eine schwere Last die 
Schultern wund drücken kann, und dass das, was sie Liebe nannten, 
auf der Erde hinkroch, niedrig und unrein. — Und das grosse Sehnen 
in mir wuchs mehr und mehr. Ich sehnte mich nach einer Arbeit, 
die die Seele frei macht, nach einer Pflicht, die süss ist, nach einer 
Liebe, die die Seele wie auf weissen Fittigen emporträgt. 

„Bei uns, da sehnt man sich nicht mehr,“ sagte man mir, als 
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ich Einlass begehrend an der Schwelle des Klosters stand. Und 
ich glaubte, als ich über diese Schwelle trat, das Ziel meiner Sehn- 
sucht erreicht zu haben. Hier stand ich ja an der Pforte des 
Friedens, der stillen, wunschlosen Seligkeit, die das Glück ist 
Hier trennte sich der Himmel von der Erde und der Tod war nur- 
ein stilles Hinübergleiten. 

— Aber man hatte mich betrogen. All die Begierden und Leiden- 
schaften, die ich glaubte, für immer hinter mir gelassen zu haben, dort 
draussen in der Welt — ich fand sie hier alle wieder. Nur noch heisser, 
noch wilder traten sie auf, genährt in der Einsamkeit, die nur der 
vertragen kann, der sich selbst überwunden hat. Ihm wird die Ein- 
samkeit zum Segen, den anderen zum Fluche. Ich entsetzte mich, 
als ich zum ersten Male einen Blick in solche arme Seele that, und 
dachte daran, zu fliehen. Aber was fand ich draussen? Dasselbe! 
Und so blieb ich. — Und ich lernte einsehen, dass es nicht der Ort 
‚ist, der uns Ruhe geben kann und dass, wer nicht den Frieden in 
sich selbst zu finden versteht, ihn auch nirgends finden wird. - 

Als ich dies eingesehen hatte, ward es ruhig in mir. Ich war 
aber nicht ruhig, weil ich zufrieden war, sondern nur, weil ich auf 
etwas wartete, etwas Wunderbares, Gewaltiges, und weil mir war, 
als müsste es ganz bestimmt kommen, und als müsste meine Seele 
sich darauf vorbereiten. — — — ` 

Hinter dem Kloster, von hohen Mauern umschlossen, liegt der 
Ort, an dem die Bräute Christi zur ewigen Ruhe gebettet werden, 
Ich sass gern dort, am liebsten des Nachts, wenn die schwarzen 
Gestalten der Bäume wie riesige Wächter so regungslos dastanden 
und den stillen Ort zu bewachen schienen. — Wenn ich dann zu- 
rückkehrte, war mein Kleid noch feucht vom Tau der Nacht und 
ich fühlte die Frische der kühlen Morgenfrühluft in meinen Glie- 
dern. — — — 

So war ich wieder einmal hinausgegangen, bevor noch die 
Röte des jungen Tages den Himmel färbte, um eine Stunde Zwie- 
sprache zu halten mit den Toten, ehe das Leben erwachte. Einsam 
sass ich dort unter den Bäumen, die sich über die Leichensteine 
und die betenden Engelsgestalten neigten. Ihre Zweige sind so 
dicht, dass der Wind niemals durch ihr geheimnisvolles Dickicht 
dringen kann. Er saust darüber fort und bewegt nur leise die 
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Blatter. Der Mond wirft kaum einen Strahl hindurch, und am 
Tage herrscht darin ein grünes Dämmern, in dem kaum die Namen 
derjenigen zu lesen sind, die unter den weissen Leichensteinen 
ruhen. Ein furchtbares Schweigen herrscht an diesem Orte, als 
bebte jeder Laut des Lebens zurück vor dieser heiligen Stätte der 
Toten, an der diejenigen ruhen, die sich ein Leben gewählt hatten, 
das nur ein langsames Vorbereiten sein sollte auf den Tod. — 

Und als ich so dasass, fühlte ich mich schon wie eine Tote 
unter den Toten. Nachtluftwellen rieselten über mich her, kalt 
und feucht, und schemengebärend stieg der Nebel empor. 

Und ich sass wie zu Stein erstarrt; nur mein warmes Herz 
klopfte laut und heftig in meiner Brust, und warme Thränen 
rannen, mir selbst kaum bewusst, über meine kalten Wangen. Die 
alte Sehnsucht stieg heiss und wild in all diesem Schweigen des 
Todes um mich her in mir auf. — „Wie bin ich doch so einsam, 
so einsam“, schrie es in mir, — „die Gesellschaft der Toten muss 
ich aufsuchen, um mich nicht allzu allein zu fühlen. Wo ist die 
Seele, die mit mir sich freuen würde in der Freude, mit der ich 
leiden würde im Schmerz? Die eins mit mir ist — wo ist sie, 
die Seele meiner Seele?“ | 

Da war es mir, als würden meine Augen geöffnet, dass ich 
sehen konnte, was ich noch nie zuvor geschaut, und als würde ich 
aus mir selbst emporgehoben. Und obgleich ich wusste, dass mein ` 
Körper am gleichen Orte blieb durchflog ich doch Reiche, die ich 
nie gesehen, Weiten ohne Farbe, ohne Schall und ohne Laut. Ein 
blendendes Licht strahlte um mich her, aber vor mir stand wie eine 
Wand, finsteres, geheimnisvolles Dunkel, das vor dem Lichte zurück- 
zuweichen schien. Und ich flog weiter und weiter bis ich zu dem 
Orte kam, wo sich das Licht von der Finsternis schied. — Ein 
klagender Ton, ein schmerzliches Stöbnen drang in der ewigen 
Stille, die mich umgab, an mein Ohr; Nebel stiegen, langsam webend, 
aus dem Dunkel empor, und plötzlich stand vor mir eine Gestalt, 
getrennt von mir durch die dunklen Nebelmassen, die um sie her 
wogten, und streckte mir wie bittend, die Arme entgegen. War es 
ein Gott — ein Mann — ein Dämon? 

Riesengross wuchs sie empor, von überirdischer Schönheit war 
ihr Antlitz, auf dem aber ein Ausdruck tiefen Schmerzes lag. — 

Ei 


36 Neue Metaphysische Rundschau. 


Eine gewaltige Macht schien mich zu diesem Wesen hinzureissen, 
doch eine nicht minder gewaltige riss mich wieder von ihm zurück. 
Ich kannte es, dieses schöne, traurige Antlitz. In meinen Träumen 
hat es oft sich über mich geneigt, ich wusste, dass ich es schon 
kannte in der Zeit, als die Erde sich noch nicht als glühender Ball 
aus dem Chaos gelöst hatte. Und doch fragte ich zitternd vor 
Sehnsucht und Furcht zugleich: „Wer bist du?“ 

Da neigte die Gestalt schwermütig das Haupt, und zur Tiefe 
niederblickend, sank sie langsam in das Dunkel zurück, aus dem 
sie gestiegen war. — 

An meinem Herzen aber riss ein wütender Schmerz, mir war, 
als würde ein Teil meines Selbst mir genommen. Und ich streckte 
verzweifelt die Arme aus nach dem Versinkenden und flehte: 

„O, bleibe, bleibe — wer du auch bist, meine Seligkeit könnte 
ich geben, um dich aus der Finsternis zu erlösen, in der du leidest. 
Und bist du ein gefallener Geist, der vom Vater im Himmel im 
im Zorn verworfen ward, so will ich für dich jammernd flehen vor 
den Pforten des Himmels, in den ich nicht treten will ohne dich.“ 

Da hob die Gestalt das Antlitz und lächelte mir zu, und dann 
schlossen sich die schwarzen Schatten wieder über ihr. Ich aber 
ward in rasendem Wirbel zurückgerissen zu dem Orte, den ich 
verlassen hatte. | 

— — Die Jungfrauen fanden mich bewusstlos auf einem Leichen- 
steine liegend. Man trug mich in meine Zelle zurück, wo ich lange 
im Fieber lag. Als es allmählich gewichen war, blieb eine Schwäche 
in mir, die immer mehr zunahm. Es war, .als verzehrte ein inneres 
Feuer das Leben in mir. Sie sagten alle, ich hätte mich auf dem 
Friedhofe in der feuchten Nacht erkältet, und jetzt sehe ich, dass 
sie wissen, dass ich bald sterben werde. — — 

Der erste Tagesschimmer scheucht die Nacht von dannen. Das 
Licht in meiner Zelle sieht so matt und müde aus, wie ein Auge, 
das traurig die Nacht durchwacht hat. Ich höre den Gesang der 
Jungfrauen, mit dem sie den neuen Tag begrüssen. Sie schreiten 
jetzt zu Paaren durch den Kreuzgang, in dem noch flackernd und 
düster die Lampe brennt. Eine Stimme klingt hell hindurch, viel- 
leicht nur für mein Ohr: es ist die Stimme der jungen Nonne, die 
mir die liebste war unter den Gefährtinnen. Nie wieder werde. ich 
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singend an ihrer Seite gehen, dem erwachenden Morgen entgegen. 
Nur von fern lausche ich den Liedern der Schwestern, die mir ver- 
künden, dass man jetzt bald kommen wird, um zu sehen, ob ich 
noch nicht gestorben bin. l 

Noch nicht — aber bald — bald wird meine Seele emporsteigen 
und fliegen, wieder zurückfliegen, voll Sehnsucht, durch jene Weiten 
ohne Farbe und ohne Laut, bis ich wieder stehe an jenem Ort, an 
dem das Licht kämpft mit der Finsternis. 

Wie eine Flamme soll mein Sehnen sein, und sie wird es wieder 
emporziehen, jenes Wesen, nach dem ich mich sehne, zu dem ich 
gehöre und ewig gehört habe, und das nur ein finsteres, rätselvolles 
Schicksal von mir getrennt hat. Stark genug werde ich sein, um 
anzukämpfen gegen die Finsternis! 

Und dann werden wir vereint durch die Welten wandern, bis 
wir hören und schauen, was noch kein Ohr gehört, kein Auge je 
gesehen hat, bis wir sie gefunden haben, jene Ruhe, die noch vorhanden 
ist. Suchend wollen wir wandern, bis wir den Quell des Lichtes 
erreicht haben, das die Finsternis von sich stösst, bis wir aufgehen 
in der grossen Einheit und selig zerflattern, verwehen im Welten- 
raume, der kein Ende hat, nur ewiges Sein, in dem keine Ruhe 
-ist und doch ewige Ruhe. — 

Und wenn du hinaufschaust zu den Sternen, dann denke, es 
grüssten dich meine Augen. Und wenn ein leichter Wind in deinen 
Haaren spielt, so denke, es wäre der Atem meines Mundes, der 
dich umweht. 

Leb wohl, Blandina! 
Ludmilla von Rehren. 


Je mehr unser Ideal sich verbessert, desto grösser ist die Zahl der 
Realitäten, die es zulässt; und je mehr unsere Seele wächst, desto 
weniger fürchtet sie, keine andere Seele ihres Schlages zu treffen. 
Denn eine Seele, die wächst, ist eine Seele, die sich der Wahrheit 
nähert, und unweit der Wahrheit nimmt alles an der Wahrheit selbst 
teil. Maeterlinck. 


Interview mit einem Tibet-Reisenden. 


In Darjeeling, der schönen Stadt der Provinz Himalayas, traf 
ich Mr. Kawa Guchi Ekai, einen Japanesen von Geburt, auf seiner 
Tour von Asaka. Er ist ein Mann, der unzähligen Gefahren getrotzt 
hat, um in jenes fremde, verbotene Land einzudringen, das zu be- 
treten der Traum so manches kühnen Reisenden gewesen ist. Fast 
noch jedem wurde beim ersten Versuch, die Grenze zu kreuzen, 
Halt geboten. 

Nur seinem unerschrockenen Mut und seiner unerschütterlichen 
Standhaftigkeit verdankt es jener Japaner, dass er endlich doch das 
Innere Tibets erreichte, und nicht ohne sich Beschwerden auszu- 
setzen, die das tapferste Herz erzittern lassen. Da man ihm an der 
Grenze von Nepal den Einlass verwehrte, drang Mr. Kawa Guchi, 
ohne sich zurückschrecken zu lassen, weiter nach Norden vor und 
bahnte sich seinen Weg über die Schneegebirge von Caschmir über 
noch unbetretene Pfade. Vom Glanz des Schnees geblendet, musste 
er mit teilweise geschlossenen Augen tappen und war oft gezwungen, 
sich auf allen Vieren vorwärts zu bewegen. 

Er war noch nicht weit gereist, als er von einer Räuberbande 
überfallen wurde, die ihm alles, was er mit sich führte, abnahm und 
ihn selbst ohne Nahrungsmittel zuriickliess. Jetzt verteidigt ihr 
edles Opfer sie noch, denn es sagt, dass sie eben im Begriff waren 
ihm einen Teil seines Proviantes zurückzugeben, als in der Ent- 
fernung zwei Reiter erschienen, bei deren Anblick die Wegelagerer 
die Flucht ergriffen und den kühnen Wahrheitsforscher seinem Schick- 
sal überliessen. So all seines Besitzes beraubt, marschierte unser hoff- 
nungsvoller Reisender weiter, — nackt und ausseinen Wunden blutend. 

Er war so streng in der Beobachtung der Regeln seines Ordens, 
welche den Mönchen verbieten nach Mittag feste Nahrung zu sich 
zu nehmen, dass er lieber den ganzen Tag über hungern würde, als 
diese Regel übertreten. Zu seinem Unglück geschah es, dass er einige 
Male kein Haus während der ersten Hälfte des Tages erreichte, wo 
man ihm Nahrung verabreichen konnte, und so hatte er drei Tage 
hintereinander keine andere Nahrung als den Schnee der Berge. 

Er fiel bei verschiedenen Gelegenheiten in die Hände von 
Räubern, aber nur seine erste Erfahrung mit solchen scheint un- 
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glücklich gewesen zu sein. Die Räuber, denen er später begegnete, 
behandelten ihn mit viel Rücksicht, als sie erkannten, dass er ein 
fremder Mann war, und suchten sich seine Dienste nutzbar zu machen, 
indem sie ihn baten für ihr Heil zu beten. Er beschreibt diese 
Menschen als freundlich und human. 

Seine Erzählungen von Tibet, jenem Wunderlande im Herzen 
Asiens, sind wirklich erstaunlich, und man beginnt zu verstehen, 
dass dort eine Welt liegt, eine fremdartige, stille Welt, die weit 
erhaben über den Dampf und Nebel des kommerziellen Lebens ist. 
Religion ist die herrschende Macht der Tibetaner und Buddhismus 
die Religion Tibets. Es ist Thatsache, dass die Tibetaner um ihrer 
Religion willen so eifrig die Grenzen ihres Landes bewachen, denn 
sie behaupten, dass sie den Buddhismus in einer viel reineren Form 
bewahrt haben, als er sonst gefunden wird, und sie werden keinen 
fremden Einfluss zulassen, damit ihre Religion nicht befleckt werde. 
Tantrizismus *) wird viel in Tibet geübt, auf dessen Macht seine 
Anhänger unschätzbaren Wert legen. Um die Stellung der ver- 
schiedenen buddhistischen Schulen zu einander klarzulegen, vergleichen 
die Tibetaner das ganze Systen mit einem Baum. Dabei vergleichen 
sie die Hinayana- oder südliche Schule mit dem Stamm, die Mahayana- 
oder nördliche Schule mit den Blättern und Zweigen und die Tan- 
trische Schule mit den Früchten. 

Von den sechs Millionen Einwohnern jenes Landes widmen sich 
einSechstel dem religiösen Leben, und es giebt Klöster, die bis zu sechs- 
tausend Mönche in ihren Mauern bergen. An einem Ort versammeln 
sich täglich dreitausend Mönche, und täglich senden sie über die Welt 
ein Gebet für jede lebende Kreatur. Und wir, die wir in den Tag 
hineinleben, umgeben vom Tumult der Welt, wie wenig wissen wir 
davon, dass im Herzen Asiens, in einem Land, dass nur von wenigen 
ausser auf den Flügeln der Phantasie betreten wird, einem Lande, 
das der Welt fast völlig unbekannt ist — dreitausend Seelen eine 
konzentriertegeistigeKraftfür unsere Wohlfart in Schwing- 
ung versetzen! So gross ist die Kraft der Lehre des Tathagata, dass 
nach zweitausendfünfhundert Jahren die Welt täglich von neuem von 
ihrer erhebenden Stärke durchdrungen wird! Fremdartig lautet die 

Erzählung von einem See in Form einer Lotus, dessen Wasser in der 


*) Die Tantras sind Beschwörungsformeln. 
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Mitte emporsteigen — oder von einem Blatt, welches man an einem 
bestimmten Baume in der Nahe Lhassas fand, mit einer Inschrift, die 
den Betrachtenden Anbetung befiehlt. — Mr. Kawa Guchi verweilte 
zwei Jahre in Lhassa und hatte verschiedene Audienzen bei dem 
Dalai Lama, einem jungen Mann von 27 Jahren. 

Das ist nur eine kurze Skizze der Erzählung, die mir dieser 
interessante Mann gab, der sein Leben im Interesse der Wissen- 
schaft aufs Spiel setzte. | 

Mr. Kawa Guchi ist gegenwärtig damit beschäftigt, ein Buch 
über seine Erfahrungen in Tibet zu schreiben, welches, wenn es 
vollendet ist, eine der wertvollsten Bereicherungen für den Schüler 
des Orientalismus sein wird. Das Buch wird in japanischer Sprache 
geschrieben, wird aber zweifellos kurz nach seinem Erscheinen ins 
Englische übersetzt werden. Er hat auch eine Menge wertvolle 
Manuscripte mitgebracht und brauchte zwei Pferde, um seine Samm- 
lung über die Ebene zu transportieren. 

Dieser interessante Reisende, der jetzt 37 Jahre zählt, verliess 
sein Vaterland vor sechs Jahren. In Indien angekommen, blieb er ein 
und ein halbes Jahr in Darjeeling, studierte die tibetanische Sprache, 
wozu er noch weitere sechs Monate in Nepal verbrachte. Er meistert 
das Tibetanische so, dass er eine Grammatik desselben vorbereitet. 

Persönlich ist Mr. Kawa Guchi ein bescheidener unauffälliger 
Herr von höchst einnehmender kindlicher Schlichtheit, und erzählt 
seine wunderbaren Abenteuer, als wären es alltägliche Erfahrungen ; 
nie ist er sich bewusst, dass er Aussererdentliches geleistet hat. Als 
Japanese ist er klein von Gestalt, und auf den ersten Blick würde 
man ihn nicht für den bedeutenden Mann halten, der er ist. Aber so 
pflegen grosse Seelen sich zu verbergen. Erst wenn man mit ihm in 
Unterhaltung kommt, erkennt man die Grösse dieses Mannes und seinen 
edlen Geist, der hinter diesem unscheinbaren Äusseren ruht. Er hat 
eine edle Stirn, seine Stimme ist leise und süss, aber faszinierend. 

Mr. Kawa Guchi beabsichtigt im Frühling nach Japan zurück- 
zukehren, um bei der stattfindenden Prajna-Paramita-Konferenz zu- 
gegen zu sein, wo die Anwesenheit des unerschrockenen Reisenden 
aus dem mystischen Lande Tibet ohne Zweifel von allen, die an 
den Erforschungen orientalischer Religionen interessiert sind, mit 
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Gedanken über Karma. 


Das Rad des guten Gesetzes dreht sich schnell. Es mahlt bei 
Tag und Nacht und sondert die wertlosen Hülsen vom goldenen 
Korn, den Abfall vom Mehl. Die Hand des Karma führt das Rad, 
die Drehungen sind die Schläge des karmischen Herzens. — 

Säe die Felder künftiger Ernten mit der Saat des Verdienstes. 
Nimm die Wehen der Geburt auf dich. — 

Folge dem Rad des Lebens: Folge dem Rat der Pflicht gegen 
Rasse und Art, gegen Freund und Feind und verschliesse dein Ge- 
müt gegen Freud und Leid. Erschöpfe das Gesetz karmischer Ver- 
geltung. — | 

Verlange nichts. Hadere nicht mit Karma, noch mit den un- 
veränderlichen Gesetzen der Natur; sondern kämpfe nur gegen das 
Persönliche, das Bewegliche, das Schwindende, das Vergängliche. — 

Lerne, dass keine Bemühung — nicht die kleinste — ob auf 
dem rechten oder unrechten Wege — aus der Welt der Ursachen 
verschwinden kann. Selbst der hinausgeblasene Rauch bleibt nicht 
spurlos. „Ein hartes Wort, das in vergangenen Leben gesprochen 
wurde, ist nicht zerstört, sondern kommt immer wieder.“ Die Pfeffer- 
staude wird nie Rosen tragen, noch werden uns aus des süssen Jas- 
mins silbrigem Stern Dornen und Diesteln erspriessen. — 

Die Unterlassung einer That des Mitleids wird zu einer That 
der Totsünde. — 

Mitleid ist eine unbegrenzte universelle Essenz, das Licht un- 
aufhörlichen Rechtes und die Fähigkeit aller Dinge, das Gesetz 
ewiger Liebe. — 

Reine göttliche Liebe ist nicht nur die Blüte eines menschlichen 
Herzens, sondern sie hat ihre Wurzeln in der Ewigkeit. Sie ist 
unsterblich und Karma lässt früher oder später alle jene, die sich 
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setzes, und in dieser Wiedergeburt — die von diesem geheimnis- 
vollen, unerbittlichen, aber in der Unparteilichkeit und Weisheit 
seiner Beschlüsse unfehlbaren Gesetz bestimmt und verbreitet wird 
— werden die Sünden des vorhergehenden Lebens des Ego bestraft. 

Wie die individuelle Seele immer dieselbe ist, werden die Atome 
der niederen Prinzipien, wie sie sind, durch Affinität und das kar- 
mische Gesetz immer wieder von derselben Individualität in einer 
Reihe verschiedener Körper angezogen. — 

Karma bestimmt nichts und niemand vorher. Es ist von Ewig- 
keit an bis in Ewigkeit; denn es ist die Ewigkeit selbst. Karma 
erschafft nichts, noch beabsichtigt es etwas. Der Mensch ist es, der 
die Ursachen plant und schafft, und das karmische Gesetz passt ihnen 
die Wirkungen an, welche Anpassung keine That ist, sondern uni- 
verselle Harmonie, die immer danach strebt, ihren ursprünglichen 
Zustand wieder zu erreichen. — 

Karma ist ein unpersönlich, universell wirkendes Gesetz. Seine 
Wirkungen sind absolute, nie irrende Unparteilichkeit, Weisheit und 
Intelligenz. Karma ist in seinen Wirkungen ein unfehlbarer Ver- 
besserer menschlicher Ungerechtigkeit und aller Verirrungen der 
Natur. Ein strenger Rächer des Unrechts; ein wiedervergeltendes 
Gesetz, das unparteilich belohnt und bestraft. Es ist, im striktesten 
Sinne „keiner, der Rücksicht auf Personen nimmt, auf der anderen. 
Seite kann er weder durch Gebet besessen noch beeinflusst werden. 
Es ist eine Macht, die nie irren kann, weder Zorn noch Mitleid 
haben kann, nur absolute Unparteilichkeit, die jede Ursache, gross 
oder klein, ihre unvermeidlichen Wirkungen ausarbeiten lässt. — 

Karma ist das Synonym von Vorsehung, minus Absicht, Güte 
und jede andere zeitliche Eigenschaft und Befähigung ; aber es schützt 
die Guten und wacht über sie in diesem wie in kommenden Leben, 
und es bestraft die Übelthäter — selbst bis zu einer siebenten Wieder- 
geburt, ja, so lange bis die Wirkung des von ihm in Verwirrung 
gebrachten selbst kleinsten Atoms nicht endlich wieder aufgehoben 
ist. Denn der einzige Beschluss des Karma — ein ewiger und un- 
erschütterlicher Beschluss — ist absolute Harmonie in der Welt der 
Materie sowohl, als in der Welt des Geistes. Daher ist es nicht 
Karma, welches belohnt oder bestraft, sondern wir sind es, die sich 
selbst belohnen oder bestrafen. Karma ist nichts weiter, als die 
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spirituelle dynamische Wirkung hervorgebrachter Ursachen und von 
Kräften, die durch unsere eigenen Handlungen in Thätigkeit ge- 
setzt wurden. — 

Der ewige, unaufhörlich entwickelnde (nicht schaffende) Erbauer 
des Universums ist Gottheit — das Universum entfaltet sich aus 
seiner eigenen Essenz und wird nicht geschaffen. Es ist das Eine 
Gesetz, welches den Antrieb zu offenbarten ewigen und unbeweg- 
lichen Gesetzen innerhalb jenes sich nie offenbarenden, weil absoluten 
‚Gesetzes giebt. — 

Ueber allen zeitlichen Existenzen und sekundären Ursachen, 
allen Gesetzen, Ideen und Prinzipien steht eine Intelligenz oder 
Geist, das erste Prinzip aller Prinzipien, die höchste Idee, auf der 
alle anderen Ideen begründet sind, die letzte Substanz, aus der alle 
Dinge ihr Sein und Wesen haben, die erste wirkende Ursache aller 
Ordnung, Harmonie, Schönheit, Erhabenheit und Güte, welche das 
Universum durchdringt (Plato). 

Wenn die Periode (zur Offenbarung) kommt, breitet der abso- 
lute Wille naturgemäss die in ihm wohnende Kraft aus gemäss dem 
Gesetze, dessen inneres und allerletztes Wesen er ist. — 

Das Gesetz der Geburt, des Wachstums und Verfalls ist für alles 
im Kosmos von der Sonne herab bis zum Glühwurm im Gras das 
Gleiche, Eine. Jede neue Erscheinung ist ein immerwährendes Werk 
der Vervollkommnung, aber die Stoff-Substanz und Kräfte sind alle 
einunddieselben. Und dieses Gesetz wirkt auf jedem Planeten 
durch niedrigere und verschiedene Gesetze. — 

Die Natur verschwindet von der objektiven Ebene, nur um nach 
einer Zeit der Ruhe wieder aus dem Subjektiven aufzutauchen und 
abermals emporzusteigen. Unser Kosmos wird untergehen, nur um 
auf einer vollkommeneren Ebene nach jedem Pralaya (Periode der 
Ruhe) wieder zu erscheinen. — 

Der Faden des Glanzes — der „goldene Faden“, an welchem 
wie Perlen die verschiedenen Persönlichkeiten des höheren Ego auf- 
gereiht sind, — der unzerstörbar ist und sich nur in Nirvana auf- 
löst, tritt am Tage, wenn das grosse Gesetz alle Dinge zur Thätig- 
keit zurückruft, wieder daraus in seiner ganzen Reinheit hervor. — 

Die ganze Ordnung der Natur legt einen fortschreitenden Lauf 
zurück, einem höheren Leben entgegen. Es liegt Absicht im Wirken 
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der scheinbar blindesten Kräfte. Der ganze Entwicklungsprozess 
mit seinen endlosen Anpassungen ist ein Beweis dafür. Die uner- 
schütterlichen Gesetze, die die Kleinen und Schwachen ausrotten, 
um Raum für das „Überleben der Geeignetsten“ zu schaffen, steuern 
alle, so grausam auch ihr unmittelbares Wirken ist, alle dem einen 
grossen Ziele zu. Die Thatsache selbst, dass Anpassungen vorkommen, 
dass die Auserwählten im Kampf ums Dasein überleben, zeigt, dass 
das, was „unbewusste Natur“ genannt wird, in Wirklichkeit eine 
Ansammlung von Kräften ist, die durch halbintelligente Wesen 
(Elementals) gehandhabt werden, angeleitet durch hohe Planeten- 
Geister (Dhyan Chohans), deren kollektive Versammlung zu einund- 
derselben Zeit, den Geist des Universums und sein unwandelbares 
Gesetz bildet. — 

Die siebenfache Hierarchie bewusster göttlicher Kräfte, die 
Dhyan Chohans, welche die thätigen Offenbarungen der einen höchsten 
Kraft sind, sind die Urheber, Gestalter und schliesslich Schöpfer des 
ganzen offenbarten Universums, in dem einen Sinne, in welchem 
der Name „Schöpfer“ allein verständlich ist; sie lehren und leiten 
dasselbe; sie sind die intelligenten Wesen, welche die Entwicklung 
ausgleichen und beherrschen, indem sie in sich jene Einverleibungen 
des einen Gesetzes vereinigen, welches wir als „Naturgesetz“ kennen; 
sie sind das Vehikel für die Offenbarung des Göttlichen oder uni- 
versellen Gedankens und Willens. — 

Den Zyklen der Materie werden Zyklen der Vergeistigung 
und eines völlig entwickelten Geistes (mind) folgen. Die Mehrheit 
der kommenden Menschheit wird sich aus ruhmreichen Adepten zu- 
sammensetzen. Die Menschheit ist das Kind der zyklischen Be- 
stimmung und keine ihrer Einheiten kann ihrer unbewussten Mission 
entrinnen oder die Bürde seiner Mitarbeit mit der Natur loswerden, 
So wird die Menschheit, Rasse auf Rasse, ihre festgesetzte zyklische 
Pilgerfahrt vollenden; das ist der Lauf der Natur unter der Herr- 
schaft des karmischen Gesetzes, der allgegenwärtigen, immerwerden- 
den Natur. — H. P. Blavatsky. 


Emil Holarek, ein Tolstoi des Griffels. 


Seitdem es Menschen giebt, hat es auch immer feinfühlige, 
und für die Lehren von dem Heil und der Bestimmung des 
Menschen besonders empfängliche Menschen gegeben, die auf 
der Harfe oder der Zymbel, in bildnerischen Darstellungen 
oder in Worten ihre Kämpfe geschildert haben, die sie oft 
von ihrem Beruf, der ihr Leben ausfüllte, ablenkten, ihre 
Kämpfe mit der Lüge und dem Betrug der Menschen, ihre 
Leiden in diesen Kämpfen, ihre Hoffnungen auf den Triumph 
des Guten, ihre Verzweiflung beim Sieg des Bösen und ihre 
Begeisterung bei der Erkenntnis des herannahenden Heils. 

Leo Tolstoi, was sollen wir denn thun? II. 


Ein solch empfänglicher Mensch ist der böhmische Zeichner 
Emil Holärek *), dessen Bilderzyklen „die Nacht“ und „Reflexionen 
aus dem Katechismus“ uns heute vorliegen. Die Eigenartigkeit dieser 
Schöpfungen verlangt gerade von unserer Seite besondere Würdigung, 
da selten in einem Künstler das Bluten des Herzens der Menschheit 
in so eindringlicher Weise zur Anschauung kommt. Holärek steht. 
mitten in unserer Zeit. Elend und Verkommenheit sind die Angel- 
punkte seiner Muse, die er in tüchtigen, gewandten Zeichnungen 
darstellt. Es ist eine Abrechnung mit der Lüge, ein Abschütteln 
irdischen Schmutzes, so gründlich, so energisch, so empört, dass wir 
von der Zukunft des Künstlers das Beste erwarten können. In den 
Idealen des Christentums erzogen und begeistert für dessen erhabene 
Sittlichkeit, hat der junge Künstler die herbe Enttäuschung mit tief 
empfindendem Herzen erlebt, dass diese Ideale in Wirklichkeit. d. h. 
im täglichen Leben zum Deckmantel aller Verrücktheit benutzt 


*) Emil Holärek, Reflexionen aus dem Katechismus. Prachtausgabe. 
50 Federzeichnungen in einer vom Künstler entworfenen orig. Ledermappe mit 
erklärend. Text in dreifarb. Lichtdruck etc. Folioformat cplt. 55.— Mk. — Volks- 
ausgabe. Verkleinerte Reproduktionen in Taschenformat 1.— Mk. Kunstverlag 
von B. Koci, Prag. 

Emil Holärek, die Nacht. Zyklus von 24 Federzeichnungen in 2farb. 
autotyp. Reprod. 20.— Mk. Kunstverlag von B. Koci, Prag. 

Die Blätter 15 und 30 aus den Reflexionen reproduzieren wir mit gütiger 
Erlaubnis der Verlagsanstalt. 
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werden, eine Erfahrung, die jeder heranreifende Mensch mehr oder 
weniger durchmacht. Die Erkenntnis der Hohlheit des äusserlichen 
Lebens ist für den Emporstrebenden die schwerste Prüfung auf das 
Vertrauen in das Leben und seine Güte. Mit dieser Erkenntnis 
kämpft Holärek in seinen Kunstwerken, er reift über sie hinaus in 
das Reich wahrer Lebensfreude und Schaffenskraft durch das Mit- 
leiden und die heisse Liebe, die er den Elenden unter seinen Brüdern 
entgegenbringt. Die Reflexionen schliessen mit den Worten: „Ich 
will eintreten in den Tempel der Schönheit und Erhabenheit und 
schüttle ab, was von der Trübe des Lebens an mir hängen blieb, 
auf dass os gehobenen Herzens und mit gereinigter mein 
Opfer darbringen kann.“ 

Was Tolstoi mit flammenden Worten geisselt, Holärek hält es 
mit dem Griffel fest, dass folgende Geschlechter belehrt sein mögen, 
welche Schlange der Bosheit unsere Zeit unter dem Namen Christen- 
tum an ihrem Busen nährte. Die Religion der Liebe, der Sanft- 
mut, der Hilfsbereitschaft, der Nachsicht, der Demut, der Vergebung, 
der Freigebigkeit, der Keuschheit, des Wohlwollens wird zum Deck- 
mantel des Verbrechens benutzt. Der eine dünkt sich besser als 
der andere; die Habgier zwingt die Menschen ins Sklavenjoch, der 
Träge peitscht den Fleissigen zur Arbeit etc.; solcher Art sind die 
Ideen, die in Holäreks Zeichnungen an uns vorüber ziehen. Eine 
bittere, aus einem schmerzzerissenen Herzen aufsteigende Ironie er- 
füllt den Künstler, wenn er unter ein Bild schreibt: „Freigebigkeit 
ist jene Tugend, vermöge deren der Christ bereit ist, von seinen 
Gütern auch zum Wohle seiner Nebenmenschen beizutragen.“ Das 
Bild stellt in einer Winterlandschaft einen Förster dar, welcher einer 
armen Frau das gesammelte Holz abnimmt; ein anderes: die Sanft- 
mut ist jene Tugend, vermöge deren der Christ jeden ungerechten 
Zorn und jede Begierde nach Rache in sich unterdrückt. Wie dies 
geschieht, zeigt der Geistliche auf dem Bilde, das wir diesem Hefte 
beigegeben haben. Ein anderes: Die Durstigen tränken: junge 
Mädchen locken die Männer in die Destille zu Schnaps und Bier. 
Schärfer wird noch der Vorwurf in den Bildern: die Gefangenen 
erlösen: eine mittelalterliche Folterung; die Kranken besuchen .. . 
der Fürst geht nach der Schlacht, in der durch seinen Willen die 
Menschen sich verwunden und töten lassen mussten, zu den Kranken, 
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um sie zu bedauern; die Unwissenden lehren: die Volksmenge er- 
götzt sich an unsittlichen Plakaten an einer Strassenecke; die Sünder 
bestrafen: ein Konstabler. führt ein junges Mädchen durch die gaffende 
Menschenmenge zur Wache, ein Bild in echt tolstoischer Manier. 
Das charaktervolle Bild: die Betrübten trösten, geben wir dem Hefte 
in Reproduktion bei, es ist eins der Besten. 

Die letzten Bilder bis Blatt 49 zeigen den Widersinn zwischen 
Christentum und Kriegsdienst. Wenn wir auch manche Einseitig- 
keit und Voreingenommenheit in den Ideen nicht übersehen können, 
so ist doch die zeichnerische Leistung in der Dramatik der Szenen 
und Charakteristik der Personen auf der Höhe. 

Ähnlichen Anschauungen begegnen wir in den 20 Bildern der 
„Nacht“. Das Titelbild zeigt, in weiblicher Figur symbolisiert, die 
Nacht, welche gleichmütig verträumt, ihren Schleier auf Arm und 
Reich niederfallen lässt. So führt uns auch Holärek scheinbar gleich- 
mütig das Leben der Reichen und Armen bei Nacht vor. Die glück- 
liche Mutter mit ihren gesunden Kindern, die arme Mutter mit dem 
kranken Kinde. Den Jüngling bei der Dirne, die Dame in Erinnerung 
schöner Ballstunden. Den jungen Fant am Spieltisch, Karnevals- 
geschichten, der Fürst, umgeben von seinen Hofschranzen, den greisen 
blinden Bettler mit seiner Führerin, der seinen Tod an der Thür 
einer Schnapsbude erwartet. So reiht sich Bild an Bild, trübe genug, 
denn keines zeigt die echte Liebe zur Nacht, es sind die Men- 
schen, die die Ruhe der Nacht missbrauchen oder missbrauchen 
müssen, die uns der Künstler vorführt. In einem ist er hier be- 
sonders gross. Der Mangel jeder tieferen seelischen Regung in den 
Gesichtern der hohlen Genussmenschen ist vortrefflich wiedergegeben. 
Erschütternd ist die Schilderung des Gefangenen in der Zelle beim 
Mondenschein mit der Unterschrift „ein überflüssiges Wesen“. 

Ich muss mich mit diesen kurzen und dürftigen Hinweisen be- 
gnügen, es würde auch zu weit führen, die tiefe und uns so nahe- 
stehende Weltanschauung Holäreks eingehend durchzusprechen. Seine 
Werke können dies beredter und besser als es die kunstlose Schreib- ` 
feder kann. Lassen wir sie für sich selbst sprechen. Sie sind tiefes, 
schmerzlich empfundenes Leben, bittere Ironie auf die Lüge und 
glühende Sehnsucht nach Wahrheit und Gerechtigkeit. 

P. Z. 


Rundschau. 
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Die Rundschau. — Das vorliegende Heft erscheint als erstes in unserm 
neuen Heim in Gross-Lichterfelde, Ringstr. 47a. Die neuen grösseren Räumlich- 
keiten ermöglichen es uns mehr als bisher an die Öffentlichkeit zu treten und im 
Sinne der theosophischen Sache helfend für andere zu wirken. Mit der Umsiede- 
lung tritt endlich die Vergrösserung unseres Verlages ein, in der Weise, dass uns 
jetzt reichlich Hilfskräfte zur Erledigung der geschäftlichen Arbeiten zu Gebote 
stehen. Die Rundschau wird also von jetzt ab in regelmässigen Zwischenräumen 
von 4 Wochen erscheinen, was bisher aus Mangel an Arbeitskräften nicht mög- 
lich war. Zugleich treten wir in eine lebhaftere Verlagsthätigkeit ein, wie aus 
unserem Prospekt zu ersehen ist. 

In der Zählung der Rundschaubände, lassen wir insofern eine eebe 
eintretan, als wir der Handlichkeit wegen die Bände als Halbjahrsbände zu 6 
Heften erscheinen lassen. Die Bände nummerieren deshalb von jetzt ab Bd. 1 
und 2 (früher Band I); Bd. 3 und 4 (früher Band II); Bd. 5 und 6 (früher Band III); 
Bd. 7 und 8 (früher Band IV); Bd. 9 (früher Band V); Band 10 ist der soeben 
beginnende. Derselbe gilt für die Abonnenten, welche für den 
Jhrg. 1902 12.— resp. 14.-— Mk. einsandten, natürlich als Ergänzg. 
ihres Abonnements auf 12 Hefte. Die Bände sind durch den Buch- 
handel oder durch uns complet zum Preise von 6.— Mk. (Ausland 7.— Mk.) zu 
beziehen. Einzelne Hefte geben wir von jetzt ab nur noch zum Preis von 1.20 Mk. 
apart ab. Gratisprobenummern werden nicht versandt, dagegen dient ein 
Prospekt mit ausführlicherem Inhaltsverzeichnis sämtl. Bände und  Darlegung 
unserer Thätigkeit der Propaganda. Man verlange den neuesten Prospekt gratis 
und franco. 

Wir hoffen, dass unsere Leser und Anhänger, jetzt, wo sie sehen, dass das 
von uns erstrebte Ziel der Rundschau ein würdiges Heim zu geben und der Be- 
wegung auch ein äusseres Zentrum erreicht ist, noch mehr als bisher uns helfen 
werden. Die Arbeit für die Ausbreitung der Rundschau ist eine so leichte, dass 
niemand in seinem Kreise es versäumen sollte, Leser und Abonnenten zu sammeln. 
Je grösser der Kreis der Rundschauleser, um so breiter wird die Basis unserer 
Bestrebungen und um so fester ruht der Bau, den wir mit aufführen, nicht für 
persönliche Interessen, sondern für das Wachstum und Wohl aller Menschen. 

Wir bitten alle, die uns aufsuchen, davon Notiz zu nehmen, dass wir für 
Besuche nur in den Zeiten Dienstag, Donnerstag und Sonnabend von 4 bis 6 
Uhr nachmittags zu sprechen sind. 
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Babel und Bibel. — Freiheit in der Weiterbildung der Religion! — 
Dieses schéne Kaiserwort, dass, aus seinem Zusammenhang gerissen, uns den 
Beginn einer neuen religiösen Aera ankündigen würde, hat einen besonderen 
Sinn, wohl auch seinen gewollten erhalten durch die Reden des Assyrio- 
logen Prof. Friedr. Delitzsch über den Zusammenhang zwischen Pentateuch 
und babylonischen Überlieferungen. Vor Jahresfrist hielt Delitzsch einen ersten 
Vortrag über Babel und Bibel, der bis heute noch die Gemüter gläubiger und 
ungläubiger Christen erregt. Babylonische Ausgrabungen zwingen uns zu der 
Annahme, dass die Bücher des alten Testamentes keine Originalschriften der 
Juden sind sondern Kompilationen, die während der babylonischen Gefangen- 
schaft aus einheimischen und assyrisch-chaldaeischen Vorstellungen entstanden. 
Diese Thatsache ist ja schon längst bekannt. H.P. Blavatsky, die in ihrer Ge- 
heimlehre eine glänzende Interpretation dieser alten Funde und Inschriften giebt, 
schreibt bereits in der 1877 in erster Auflage erschienenen Isis unveiled (ich 
zitire nach der 6. 1893): „Obwohl die hebräische heilige Schrift dieselbe Grund- 
lage esoterischer Weisheit enthält, wie jede frühe Kosmogonie, so trägt sie doch 
auf ihrer Stirne die Zeichen eines doppelten Ursprungs. Ihre Genesis ist einfach 
eine Erinnerung an die babylonische Gefangenschaft. Die Namen der Orte, 
Menschen und selbst Gegenstände können vom Urtext auf die Chaldaeer und 
Akkadier, die Vorfahren und arischen Unterweiser der ersteren zurückgeführt 
werden“. (I, 577.) Und ergänzt diesen Satz in der Geheimlehre: 


„... Auch sind wir nicht weniger im Recht, wenn wir behaupten, dass 
die jüdische biblische Geschichte eine Sammlung geschichtlicher Thatsachen war, 
die aus anderer Leute Geschichte heraus in jüdischem Gewande bearbeitet 
wurden...“ (II, 213). 

Neu ist nur, dass Kreise, wie unser deutscher Kaiserhof, sich an diesen 
Forschungen mit grossem Interesse beteiligen und es an Unterstützungen der 
Ausgrabungen und sonstigen wissenschaftlichen Förderung zur Aufklärung der 
historischen Grundlage der christlichen Religion nicht fehlen lassen. Den An- 
stoss zu dieser Richtung gab sichtlich die Kaiserreise nach Palaestina, Delitzsch’s 
Vorträge (am 12. Jan. 1903 wurde der zweite gehalten, ein dritter folgt noch) 
sind ein weiterer Schritt und zwar ein sehr grosser nach vorwärts. 


In theologischen Kreisen ist man wenig von dieser Schwenkung aus dem 
orthodoxen ins kritische Lager erbaut, ich glaube aber es wird sich der Lauf 
der Dinge nicht ändern. In der That sind die Entdeckungen nur in historischer 
Hinsicht von umwälzender Bedeutung, das Christentum wird ein paar der alten 
Lappen, die man ihm aus kurzsichtiger Dogmensucht umgehängt hat, verlieren, 
was ihm zum Vorteil gereichen wird. Der Kern des Christentums wird durch 
diese Entdeckungen nicht berührt, denn er hängt mit den Traditionen nur lose 
zusammen. Das Wesen des Christentums wird die Erreichung eines persönlichen 
Verhältnisses des Christen zu Gott durch die Vermittelung seiner höheren gött- 
lichen Natur sein und bleiben. Ob die Juden ihre Traditionen dabei von Ba- 
bylon oder von Aegypten gestohlen haben ist ganz Nebensache. 

Für viel wichtiger halte ich die esoterische Deutung der kosmischen Mythen, 
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wie sie z. B. die Genesis enthält. Darauf gehen wir in unserer Artikelserie über 
die Geheimlehre näher ein. Wir werden darin untersuchen, in wieweit in den 
seit der Publikation der Geheimlehre verflossenen Jahren die „Hypothesen“ der- 
selben bestätigt oder verbessert worden sind. — 

Delitzsch’s erster Vortrag ist in hübsch -illustrierter Ausgabe bei der J.C. 
Hinrich’schen Buchhdlg. in Leipzig (2.—) erschienen. Aus dem gleichen Verlag 
liegt uns eine Schrift des Leipziger gelehrten Theologen Alfred Jeremias vor, 
deren sachliche Erörterung der Babel-Bibel-Frage recht lesenswert sind. Zum 
Unterschied von Delitzsch vermutet er, es habe in Babylon neben dem offiziellen 
Kult eine esoterische Religion gegeben. Der Hauptgedanke dieser esoterischen 
Religion ist der: „die Götter sind nur Ausstrahlungen, Offenbarungen der einen 
Gottheit.“ Nach dieser Äusserung bitte ich Herrn Jeremias die Geheimlehre 
aufzuschlagen und darin jene Stellen nachzulesen, die von der esoterischen Re- 
ligion handeln. Er wird nicht nur seine Behauptung bestätigt, sondern eine 
Menge wichtiger Beweismomente dafür finden. Weshalb übersehen denn die 
Herren Orientalisten dieses an Kühnheit der Hypothesen und Tiefe des Ver- 
ständnisses bisher beispiellose Werk immer noch? Auch der verdienstvolle 
Keilschriftforscher H. Winkler nähert sich in seinen neueren Arbeiten der Deu- 
tungsweise, wie sie Eliphas Levi angebahnt, H. P. Blavatsky für die Kosmo- 
und Anthropo-Genesis zum grössten Teil durchgeführt hat. Oder schweigt man 
H. P. Blavatsky absichtlich tot, um sich den Ruhm der neuen Auffassungsweise 
zu sichern? | 


Das älteste Bibelmanuskript. — Eine sehr wertvolle biblische Entdeckung 
ist, wie aus Kairo berichtet wird, in Syrien gemacht worden, wo, wenn nicht 
das älteste bekannte, so jedenfalls eines der ältesten hebräischen Manuskripte 
der Bibel aufgefunden wurde. Das Dokument ist von Syrien nach Kairo ge- 
bracht und von Khaleel Sabra gekauft worden. Es besteht aus den fünf Büchern 
des Pentateuch, die in samaritanischen Schriftzeichen auf Gazellenpergament im 
Jahre 116 der moslemitischen Zeitrechnung, dem Jahre 735 nach Christus, ge- 
schrieben sind. Es ist also weit älter als irgend ein hebräisches Manuskript 
der Bibel, das man in europäischen und amerikanischen Bibliotheken findet. 
Ein Vergleich mit der jetzigen hebräischen Bibel zeigt mehrere wichtige Ver- 
schiedenheiten. Direkt nach den Dekalog kommt in dem Manuskript eine Stelle 
von etwa fünfzehn Zeilen, die sich in der jetzigen Version der Bibel nicht findet. 
Diese allein wird wahrscheinlich mehrere wichtige Steitfragen, die seit langem 
bestehen, aufklären. Mr. George Zeidan von der „Royal Asiatio Society“, ein 
bekannter arabischer Autor und Geschichtsschreiber, wurde zeitweilig mit der 
Aufbewahrung des kostbaren Manuskripts in Kairo betraut. Nachfragen bei 
einem Sachverständigen im Britischen Museum, wo man bisher noch nichts von 
dem Dokument wusste, bestätigten die Behauptung, dass, wenn das Datum genau 
übersetzt ist, Grund vorhanden ist, die Entdeckung als sehr beachtenswert zu 
charakterisieren. Es wurde dabei auch erwähnt, dass vor kurzem eine samari- 
tanische Version des Buches Numeri und mehrere hebräisch geschriebene Gebete 
von den Museumbehörden erworben worden sind, Diese Dokumente tragen das 
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Datum 1339 unserer Zeitrechnung und wurden für die ältesten vorhandenen ge- 
halten. Die Nachricht von der letzten Entdeckung hat daher Aufsehen erregt, 
besonders da man nicht glaubte, dass so bald ein ähnliches, viel älteres Doku- 
ment gefunden werden würde. (B.-T.) 

Giovanni Segantini. — Die dritte Jugendnummer erinnert uns an einen 
der Unseren, der vor Jahren seine stille Heimat im Engadin verliess, um uns 
in ein höheres Reich voranzugehen — Giovanni Segantini—. Vor uns liegt das 
Bildnis seines geistig schönen Kopfes mit den tiefdunklen Augen, in denen eine 
Welt von Erfahrung und Wissen ruht. Er war einer der wenigen Künstler, die 
bewusst den geistigen Ursprung ihres Schaffens erschauen und darum schlicht, 
wahr und ohne jede Prätension bleiben, die eine üble Begleiterscheinung äusseren 
Erfolges ist. Seine Jugend war freud- und sonnenlos, die Einsamkeit seine trübe 
Gespielin, aber sie hat ihn mit ihrer beredten Schweigsamkeit zu dem verinner- 
lichten Menschen gemacht, der uns in seinen Schöpfungen entgegentritt. Was 
er uns gab, war innerlich Erlebtes; nicht Bilder der das Malerauge faszinieren- 
den Lebensäusserungen draussen in der Natur, nein, das Leben selbst gab er 
uns, in seinen ewig bestehenden immer wandelbaren Werdensvorgängen und alles 
durchdrungen von der Liebe, die aus einem unversiegbaren Quell, dem göttlichen, 
geschöpft ist. Fern vom Welttreiben lebte er mit seiner Lebensgefährtin seiner 
inneren und äusseren Entwicklung; jede seiner Kunstschöpfungen war das Zeug- 
nis einer neuen geistigen Erfahrung, eine Inkarnation derselben in der Materie. 
Er fühlte sich bewusst als Interpretor höherer Wahrheiten, wenn er sagt: „Der 
Instinkt, die Kraft, der Wille, die von dem in der Seele erzeugten Gedanken 
besiegt werden, gehorchen und handeln in ihrem Sinne; so beginnen wir, indem 
wir ein Kunstwerk schaffen, unsere Seele und aueh die der anderen zu veredeln 
und vervollkommnen.“ Giovanni Segantini war ein echter Künstler im Sinne 
unserer Weltanschauung. — (Das k. u. k. Ministerium des Kultus u. öffentl. Unter- 
richts in Wien hat in Erkenntnis der bleibenden Grösse Segantinis eine Gesamt- 
‘ ausgabe seiner Werke veranstaltet. (Preis 145.— Mk.), zu denen der Kunst- 
schrittsteller Franz Servaes in Wien eine Biographie und Einführung in Segantinis 
Kunst gefügt hat. Das Werk ist ein Kunstschatz ersten Ranges.) 


Astrologie. — Im November-Heft der Psychischen Studien findet sich eine 
Übersetzung von Prognosen eines indischen Astrologen, veröffentlicht in der Zeitung 
„Pirapaucha“, erscheinend zu Madura, Präsidentschaft Madras, Nummer vom 6. De- 
zember 1901. Die folgende ist aussergewöhnlich scharf und richtig formuliert: 

„Nach meinen astrologischen Berechnungen wird Se. Majestät König 
Eduard VII. zwischen dem 21. und 28. Juni 1902 an einem krebsartigen Gesohwür 
des Innern: seines Körpers gefährlich erkranken. Durch diese Krankheit wird 
Se. Majestät verhindert sein, sich zum Kaiser von Indien krönen zu lassen. Nach 
den religiösen Anschauungen der Hindus könnte die Krankheit durch ein Opfer 
von schwarzen Rindern verhindert werden.* 

Der König wurde am 23. Juni 1902 an einem Unterleibs-Geschwür (appen- 
dieitis) operiert, die Krönung war dadurch jäh unterbrochen und konnte erst 
am 12. August vollzogen werden, 
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Kin für den 30./31. August vorausgesagtes grosses Erdbeben in ganz Indien 
traf dort nicht ein. Doch beruht die Prognose auf der stationären Position des 
Uranus Rnde August, 257011’ in Länge, sie war begleitet von starkem Beben in 
Turkestan, nördlich von Indien, wo am 22. August um Kaschgar ca. 3000 Men- 
schen ein Opfer des Vulkanismus wurden; die Erschütterungen setzten sich noch 
bis September fort, und am 30. August geschahen neue Erruptionen auf St. 
Vincent, wobei 2000 Menschen verungliickten. 

Das englische Blatt „Nature“ meinte neulich mit einem Seitenblick auf die 
Astrologie, es sei nicht schwer, Erdbeben vorauszusagen, da deren sehr viele im 
Jahre vorkämen. Das stimmt, aber damit kann man nicht die genauen Voraus- 
sagungen auffällig starker Beben erklären, wie z. B. die des Bebens von Cumana, 
das nach Örtlichkeit (Nordküste Südamerikas) und Datum, 15./16. Juli 1853, 
aus der Rklipse vom 6. Juni 1853 ein Jahr im Voraus von Morrdion prophe- 
zeit wurde. 

In Indien hatte das genaue Eintreffen der auf den König beztiglichen Prog- 
nose bewirkt, dass viele Menschen in der Nacht zum 31. August das Erdbeben 
erwarteten und im Freien kampierten, worüber in den Zeitungen zu lesen war, 
mit dem Vermerk, dass ein königlicher Astronom in Indien vergebens auf den 
„Unsinn“ dieser Prophezeiung hingewiesen habe! Von der den englischen 
Königbetreffenden,verhlüffenden Prognosesagteder Pressbericht 
aber kein Sterbenswort — die übliche Vertuschungspraktik also! 


Wie mir Herr Dr. Bormann mitteilte, findet sich in dem in der Staatsbiblio- 
thek in München befindlichen Werke des Kardinals Pierre d’Ailly „Con- 
cordantia Astronomiae cum Theologia, Concordantia Astronomiae oum Historica“, 
herrührend aus dem Beginn des 15. Jahrhunderts, die Prophezeiung, dass im 
Jahre 1789 ungeheuere Umwälzungen der Gesetze und Staats- 
verfassungen stattfinden würden. Ebenfalls eine Prognose, gegen die 
alle Einwände nichts helfen. — 

Folgende Prophetie des Nostradamus über Englands Verfall in diesem 
Jahrhundert wird von der Presse kolportiert: 

Albion royne de la mor 

Alors qu’ira montagne de l'air 
Cloche en canon, navire en cloche 
Dis que la derniere heure approche. 

Madame de Thébes übersetzt nun montagne de l’air mit Luftschifffahrt, 
chloche en canon mit moderne Holzgeschosse, navire en cloche mit Untersee- 
boote, mit diesen Dingen soll also England verfallen. Nach einer anderen 
Strophe ist das gegenwärtige Jahrhundert ebenfalls gemeint: 

Le grand empire seva l’Angleterre 
Le pempotam des ans de trois cents. 

Also 300 Jahre dauert der grosse Bestand, und von der Zeit der Königin 

Elisabeth an gerechnet geht er im 20. Jahrhundert zu Ende. Alb. Kniepf. 


Maeteriinck in Berlin. — Mitte Januar weilte M. Maeterlinck mit seiner 
Frau Georgette-Leblanc-Maeterlinck in Berlin. Monna Vanna wurde von einer 
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französischen Truppe im Lessingtheater aufgeführt, der Presseklub veranstaltete 
einen Empfang, und Direktor Brahm vom Deutschen Theater gab ein Abschieds- 
fest, in der die Berliner Schriftstellerwelt Maeterlinck huldigte. Bei dieser Ge- 
legenheit dankte M. mit nachstehenden Worten, die wir in Übersetzung des 
B. T. hier wiedergeben: 

„Ich würde sehr verwirrt über die allzu grosse Ehre sein, die Sie mir er- 
weisen, wenn ich nicht wüsste, dass meine Person nur der Vorwand tür diese 
Festversammlung ist; wenn ich nicht wüsste, dass die, welche mit Aufmerksam- 
keit die tausend Bestrebungen der Künstler in allen ihren Formen verfolgen, 
sich zuweilen gern zusammen finden — nicht um den besten oder würdigsten, 
aber vielleicht um den fremden Gast, der seinen kurzen Aufenthalt in günstiger 
Stunde als eine Art Rechtstitel auf soviel Liebenswürdigkeit mitbringt. 

Ich bin nicht mehr als dieser einfache Gast. Aber so gering auch der 
Anteil ist, den ich selbst mir an dieser Feier zuschreibe, ich bin glücklich, weil 
ich weiss, dass dieser bescheidene Anteil mir im Vaterlande Goethes, in dem 
auserwählten Lande des Nachdenkens über Menschen und Menschenwert ge- 
gönnt wird. 

Man sagt, es fehlt etwas an dem Glück des Künstlers, der nicht in Paris 
die Bestätigung seiner Künstlerschaft gefunden hat; denn Frankreich ist gewisser- 
massen das aesthetische Gewissen der civilisierten Welt. Aber es fehlt an der 
ruhigen und unbefangenen Würdigung des Künstlers noch weit mehr, wenn 
Deutschland ihn nicht gewürdigt hat, ihn zu ermutigen und ihm Beifall zu 
spenden. Denn Deutschland ist das moralische Gewissen der Welt — 
mehr noch, es ist das Gewissen schlechthin —, ohne besonderes Epitheton — 
des Menschheitsgedankens der Gegenwart. 

Und dann, für den dramatischen Dichter jeder Art und jeden Ranges, so 
zart auch sein Träumen sei und so unvollkommen des 'Träumens Erfüllung, giebt 
es in Deutschland eine frohe Gewissheit, ein sicheres Vertrauen: er weiss, dass 
er hier in dem Lande ist, das dem Vater und Begründer aller modernen Dichter- 
gedanken — dem göttlichen Shakespeare — treu und voller Genialität die ei- 
gene Sprache geliehen hat. Ich glaube, dass für einen fremden Dichter nur 
wenig sich dieser Freude, diesem Vertrauen an die Seite stellen lässt. Denn 
er weiss gewiss, dass ein Land, das die Herrlichkeit des hervorragensten dichter- 
ischen Gebirges dieses Planeten begriffen hat, auch mit Sprache und Harmonie 
fertig wird, die einen bescheidenen Hügel oder auch nur ein ländliches Thal 
bezeichnen wollen. Deshalb bin ich glücklich über Ihren nachsichtigen und 
freundlichen Empfang.“ — 


Die Bildung strahlender Materle. — Die aufsehenerregenden Versuche von 
v. Leugyel, welcher glaubte, Uran künstlich strahlend gemacht zu haben, werden 
durch eine Arbeit von Rutherford und Soddy in Erinnerung gerufen, der aller- 
dings mehr Thatsächliches zu Grunde zu liegen scheint. Es ist ihnen nämlich 
gelungen, selbststrahlendes Thorsalz, nicht etwa induzirt strahlendes, zu erhalten. 
Werden Thorsalzlösungen mit Ammoniak vollständig gefällt („Zeitschr. f. angew. 
Chem.“), so zeigen die thorfreien Filtrate noch beträchtliche Aktivität und Ema- 
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nation; der Verdampfungsrückstand derselben ist I000 mal aktiver als Thor selbst. 
Schüttelt man Thoroxyd einige Zeit mit Wasser, so enthält das Wasser nach 
dem Abdampfen minimale Abscheidungen, welche ebenfalls stärker strahlen als 
Thor. Wenn Thor einmal durch Ammoniak vollständig ausgefällt war, blieb 
beim Abdampfen des Filtrats eine bestimmte Menge Thor-X zuriick. Nach einer 
gewissen Zeit kann aber aus dem Filtrat des wieder gelösten und mit Ammoniak 
wieder gefällten Thorhydroxyds eine neue Menge Thor-X erhalten werden. Und 
dieser Prozess kann beliebig oft wiederholt werden: nach einiger Zeit gewinnt 
man immer wieder neue Mengen Thor-X. Bemerkenswert ist dabei, dass nach 
gleichen Zeitintervallen stets gleich grosse Mengen Thor-X gewonnen werden, 
während nach längerer Ruhepause mehr, nach kürzerer weniger Thor-X entsteht. 
Ermittelt wurden die relativen Mengen allerdings nicht durch die Waage; die 
wahrnehmbaren Abscheidungen selbst sind schon kaum wägbar; noch viel ge- 
ringer aber sind die gebildeten Mengen von Thor-X, denn sie haften wahr- 
scheinlich nur an zufälligen Verunreinigungen der Reagentien, so dass also 
Thor-X selbst durch Wägung nicht nachweisbar ist. Einen Ersatz für die Waage 
bot aber in diesem Falle das Elektroskop, welches die relative Strahlungsintensitat 
von Thor-X anzeigt. Nach etwa drei Wochen hat das abgetrennte Thor-X 
seine Strahlung abgegeben, es ist für immer unwirksam geworden; während 
dieser Zeit gewinnt die Thorerde, welche durch den Verlust von Thor-X wir- 
kungslos geworden war, ihre Aktivität wieder, und zwar erreicht diese ihren 
höchsten Wert immer zu derselben Zeit, wo Thor-X seine Emanation ganz ver- 
loren hat. Ganz analoge Erscheinungen wurden am Uran beobachtet. 

Es sei zu dieser gewiss sehr interessanten Thatsache bemerkt, dass der 
Nachweis einer Bildung dauernd strahlender Körper natürlich noch wesentlich 
wichtiger sein würde. (Techn. R.) 


Karoline Bauer und der Okkultismus. — In den Erinnerungen von Karoline 
Bauer (Berlin 1876) befindet sich die Schilderung einer Begebenheit, die unser 
vollstes Interesse in Anspruch nimmt. Selten findet man einen Fall des Er- 
scheinens Sterbender und Verstorbener so klar und überzeugend, so ohne alle 
Deutelei und so natürlich, wie den nachstehenden. Wir lassen die Erzählung 
ohne weiteren Kommentar hier folgen: 

Während der Belagerung von Danzig durch den Marschall Lefebre im März 
1807 hatte Frau Bauer (Karoline’s Mutter) einen ungewöhnlich lebhaften Traum: 

Sie sieht in brausender Schlacht ihren Heinrich auf leuchtendem Schimmel 
dahersausen — sie erkennt sein liebes Lächeln — sein zärtliches Auge... Da 
hört sie einen dumpfen Knall — einen jähen Schmerzensschrei. Neben seinem 
blutenden Schimmel liegt ihr Gatte an der Erde — blutüberströmt — mit brechen- 
dem Blick — um den bleichen Mund ein letztes schmerzliches Zucken . . . Eine 
Kanonenkugel hat ihm das Bein fortgerissen ... In Thränen gebadet erwacht 
sie. Dieser Traum sollte nach wenigen Jahren in Erfüllung gehen. 

Herr Bauer war Oberleutenant und Adjutant im 2. Dragonerregiment Heimrot. 

Schon im nächsten Frühjahr rief die Kriegsdrommete wieder hinaus in die 
Schlacht. Am 9. April 1809 erklärte Österreich dem übermütigen Korsen den Krieg. 
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Herzzerreissend war der Abschied. Beide hatten zum ersten Mal die be- 
stimmteste Ahnung, dass sie sich auf Erden nicht wiedersehen wiirden. Der 
Vater beschwor die Mutter immer wieder: Ihm ihre Treue, die ihn über acht 
Jahre im Leben so hoch beglückt, auch über das Grab hinaus zu bewahren. Er 
würde sonst nimmer Ruhe finden! Und als die Mutter ihm das heilig zuge- 
schworen, gelobte er ihr feierlich: „Erlaubt die göttliche Vorsehung dem ent- 
fliehenden Geiste, sich in der Todesstunde den Geliebtesten auf Erden zu nahen, 
so erscheine ich Dir, Christiane, und gebe Dir ein Zeichen von meinem Tode — 
so wahr ich an Gott und Auferstehung und ein Wiedersehen in einem ewigen 
Leben glaube!* — 

Ende Mai 1809 verbreitete sich in Bruchsal ein dunkles beängstigendes 
Gerücht von einer blutigen Schlacht hinter dem von den Franzosen besetzten 
Wien — von einer Niederlage der Franzosen und ihrer Verbündeten durch den 
Erzherzog Karl; doch fehlte es noch ganz an Totenlisten und anderen bestimmten 
Nachrichten über jene Schlacht. 

So kam der 28. Mai heran. 

Die Mutter bewohnte ein grosses schönes Haus neben der Dragoner-Kaserne 
des Regiments Heimrot. Es wurde Abend und immer noch keine Nachricht vom 
Vater. Die Kinder wurden zu Bett gebracht. Die Mutter schlief unter Thränen 
ein. Nur die Grossmutter und die alte treue Koburger Magd Marianne waren 
noch auf. Letztere sollte noch in die Apotheke gehen und Arzenei für das 
kranke Lottchen holen. Sie nimmt den Hausschlüssel und Öffnet die grosse 
schwere Hausthür ... 

Da steht der Vater vor ihr auf den Trittsteinen, hoch und schlank, das Kas- 
quet tief in die Stirn gedrückt, dicht in seinen Reitermantel gehüllt, als ob er friere. 
Sein Gesicht ist totenblass und ernst, aber wehmütig mild. Er sagt kein Wort. 


„Herr Gott, welche Überraschung“, ruft Marianne jubelnd aus, „Herr Ritt- 
meister, wie werden sich die gnädige Frau und die Frau Landkammerrätin und 
die Kinder freuen! O, welche Angst haben wir um Sie ausgestanden... H 


Dann stiirzte die treue Seele, mit dem Licht voranleuchtend, die Treppe 
hinauf. Stumm, mit lautlosem Tritt folgt ihr der Vater. Marianne Öffnet oben 
links vom Flur die Thür zu dem Zimmer, in dem die Brüder tief und friedlich 
schlafen. Sie sieht noch, wie der Vater sich über die Bettchen beugt und die 
Knaben küsst und dann durch die offene Thür in der danebenliegenden Schlaf- 
stube der Mutter verschwindet, wo auch Schwester Lottchen und ich schlafen. 

Marianne eilt in das auf der andern Seite des breiten Flurs gelegene Schlaf- 
zimmer der Grossmutter, die im Begriff ist, zu Bett zu gehn, — mit dem Freudenruf: 
„Frau Landkammerrätin, der Herr ist soeben gekommen, gewiss als Courier . .* 

„O Marianne, Sie träumt!“ 

„Nein, wahrhaftig nicht. Ich habe ihm ja die Thür aufgeschlossen und 
die Treppe heraufgeleuchtet. Jetzt ist er bei der Frau drin. Aber sehr blass 
ist er. Er hat als,Courier sicher einen scharfen Ritt gehabt und ist erschöpft 
und hungrig. Ich werde geschwind Feuer anmachen. Fragen Sie den Herrn, 
was er essen möchte .. . P 
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Marianne geht in die Küche. Die Grossmutter nimmt schnell ein Tuch 
um und eilt in das Schlafzimmer der Knaben. Im Nebenzimmer hört sie die 
Mutter leise sprechen .... 

„Welche Freude, lieber Sohn...“ Mit diesen Worten tritt die Gross- 
mutter durch die offene Thür — — und findet das Nebenzimmer leer. Die 
Nachtlampe brennt. Die Mutter regt sich unruhig im Schlafe und flüstert 
weich — zärtlich — mit glücklichem Lächeln: „Heinrich — Heinrich“. „Um 
Gott, wo ist Heinrich?“ ruft die Grossmutter mit stockendem Herzschlag aus. 
Die Mutter schlägt langsam die Augen auf, schaut sich besinnend um und sagt 
mit hervorbrechenden Thränen: „Wie süss hab ich geträumt! Mein Heinrich 
umarmte und küsste mich soeben zärtlich. Mir ist, ich spüre noch seinen warmen 
Athem ... Wo der Teure jetzt wohl weilt?“ 

Da klagt ein Seufzer durch das Zimmer — leise — geisterhaft .. . 

„Was war das?“ — weint die Mutter auf. — „Heinrich, giebst du mir 
ein Zeichen deines Todes?“ 

Derselbe Seufzer, nur noch leiser — trauriger verklingend. 

Der Grossmutter drohen die Knie zu brechen. Eisige Tropfen perlen auf 
der bleichen Stirn und vor Angst und Grauen sträubt sich ihr das Haar. Aber 
sie gewinnt die Kraft über sich, zitternd zu sagen: 

„Christiane, beruhige dich, das kranke Lottchen seufzte wohl im Schlaf. 
Der Traum hat dich aufgeregt. Der liebe Gott wird Heinrich — uns Alle nicht 
verlassen! Die alte Mariane ist froh-geschäftig auf der Thürschwelle erschienen. 
Sie sieht die Grossmutter und Mutter in Thränen, von dem Vater keine Spur. 
Sie hört die letzten Worte... Laut weinend sinkt sie auf die Knie, streckt 
der Mutter die gefalteten Hände entgegen und will sprechen. Die Grossmutter 
führt sie hinaus und gebietet ihr Schweigen. Marianne schwört schluchzend 
bei ihrer ewigen Seligkeit, dass sie den Vater leibhaftig gesehen habe. „Würde 
ich denn sonst wieder die Treppe heraufgestiegen sein, das brennende Licht im 
Kinderzimmer auf den Tisch gesetzt, Sie gerufen und in der Küche Feuer an- 
gemacht haben? Es war der Geist meines armen toten Herrn! Darauf will 
ich noch in meiner Sterbestunde das heilige Abendmahl nehmen.“ 

Die Grossmutter und Marianne blieben die Nacht weinend und betend 
beieinander. Die Mutter sollte nichts von der Erscheinung erfahren, bis sichere 
Nachricht vom Regiment angelangt. 

Die kam nur zu bald. Bei Aspern begann am 21. Mai die blutigste der 
Schlachten; eine Kugel reisst dem Vater das rechte Bein fort, die Wunde wird 
notdürftig mit einem Tuche verbunden und der Arme liegt zwei lange Nächte 
und einen qualvollen Tag hilflos, fast verschmachtend da, bis man ihn dann 
mit andern Verwundeten in ein Pfarrhaus bringt. Nach der nötig gewordenen 
Amputation ergreift der kalte Brand die Wunde und am 28. Mai, Abends 10 
Uhr — in derselben Stunde, da unsere alte Marianne des Vaters Schatten sah, 
verschied er im Pfarrhause sanft — mit mildem, hoffnungsvollem Lächeln. 
Sein letzter Hauch war: „Ich sehe Euch wieder! Lebt wohl!“ 


Litteratur. 


Die besprochenen Werke sind durch den Verlag der Neuen Metaphysischen 
Rundschau (Paul Zillmann), Gross-Lichterfelde, zu beziehen. 


Angelus Silesius, heilige Seelenlust oder geistliche Hirtenlieder 
der in ihren Jesum verliebten Psyche 1657 (1668). Herauszegeb. 
v. Georg Ellinger. Halle 1901. (3.—) 

Dem Neudruck des Cherubinischen Wandersmann lässt Ellinger in der 
Sammlung der Neudruck deutscher Litteraturwerke des 16. und 17. Jahrhunderts 
(G. Niemeyer, Halle) Schefflers heilige Seelenlust folgen. Dieses Werk entstand 
in der Zeit von Schefflers Übertritt zum Katholizismus, steht aber mit Ausnahme 
des 4. Buches, welches der Mutter Maria gewidmet ist, auf dem Boden der all- 
gemeinen christlichen Wahrheiten, die beiden Confessionen eigen sind. Eine 
Innigkeit der Sehnsucht nach Christi Wesen liegt in den Liedern, der wir mit- 
unter beim besten Willen nicht folgen können. Ja, die kindlichen Empfindungen 
mit herben unangenehmen Bildern verbunden erregen sogar durch ihre Brünstig- 
keit hier und da den Unwillen des Lesers. 

Die schönen Lieder: Ich will dich lieben meine Stärke; Liebe, die du mich 
zum Bilde; die Seele Christi heilge mich; ich danke dir für deinen Tod; Ach, 
sag mir nicht von Gold und Schätzen; ich will dich lieben meine Stärke; Jesu 
komm doch selbst zu mir; wo willst du hin, weils Abend ist; sind in die evang. 
Gesangsbücher aufgenommen. Es sind die schönsten der Sammlung und halten 
in der religiösen Brunst einigermassen die Mitte. Verbunden mit den einfachen 
alten Melodien sind diese Gesänge heute noch eine Erbauung für das religiöse 
Empfinden. Philosophisch bieten sie kaum etwas Neues. Die Praxis der Em- 
pfindung ist zum Zentrum der Poesie geworden, die philosophische Erkenntnis 
des cherubinischen Wandersmanns wird nicht mehr erreicht. Es mag wohl sein, 
dass Scheffler einen so hohen Zustand mystischer Verzückung erlangt hat, dass 
er nicht mehr im Stande war, Reflexionen in der Art des Wandersmannes aus- 
zudrücken. 


Meyer-Benfey, H., moderne Religion; Schleiermacher-Maeterlinck. 
Leipzig 1902. (Diederich) (3.—). 

Das vorliegende Buch habe ich, trotzdem ich in Einzelheiten dem Verfasser 

nicht immer beistimme, in wenigen Wochen viermal hintereinander gelesen. 

Dieses Interesse ist begründet in der ursprünglichen Art, in der der Verfasser 
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von seinen Innenleben spricht. Ich habe diese frische, muntere, innige Arbeit 
lieb gewonnen und wiirde mich freuen, wenn ich durch meine nachstehenden 
dürftigen Hinweise dem Verfasser eine Anregung geben könnte, die ihn über 
seine Helden hinausweist. Auch unsere Leser werden Nutzen aus den Aus- 
führungen haben, und ich wünsche, dass niemand es versäumen möchte Meyer- 
Benfey auf seinen Bahnen nachzugehen. Die Wahrheit spiegelt sich tausend- 
fach in den Facetten des Lebens und auf jeder Stufe bietet sie uns neue Lehren. 


Dem Göttinger Germanisten Meyer-Benfey sind Schleiermacher und Maeter- 
link die Krönung von Gedanken und Empfindungen, die er selbst jahrelang in 
sich getragen und entwickelt hat. In den beiden Denkern äussern sich für ihn 
Ideen, die unserem modernen geistigen Leben die Grundlage geben. Der alte 
Gott auf seinem goldnen Thronsessel mit dem rachdürstenden Blitzstrahl ist tot, 
der neue Gott im Herzen des Menschen erglüht im Morgenrot einer reineren, 
edleren Religion. Ich verstehe. wie Meyer-Benfey sich gefreut hat im jungen 
Schleiermacher den genialen Denker zu finden, der die Religion im innersten 
eingeborenen Empfinden des Göttlichen erkannte, der sie rein als Gefühl be- 
schrieb, als passives Wesen, welches allem Geschehen als Grundlage diente. 
Schleiermaeher ist dem Wesen der Religion sehr nahe gekommen, voll erreicht 
scheint er es nicht zu haben, da in seinen späteren Anschauungen die Ideen 
seiner „Reden über die Religion an die Gebildeten unter ihren Verächtern® 
verblassen und vom begeisterten Theosophen nur der Theologe übrig blieb. Hätte 
er diese mystische Wahrheit voll erkannt, so wäre ein Verwässern, ein Zuge- 
ständnis an theologische Begriffe eine Unmöglichkeit geworden. Wer einmal 
den ersten ernsten Schritt der Einweihung in die Mysterien gemacht hat, kann 
nie wieder zurück, denn er muss die Brücke hinter sich einreissen. So kann 
uns eigentlich Schleiermacher nur vorübergehend im Lichte des grossen Refor- 
mators erscheinen. Dass er der erste gewesen sei, der die Religion entdeckt 
hätte, halte ich für eine Überschätznng Sehleiermacher’s. Seine Lehren sind 
bereits von den deutschen Mystikern übertroffen, ein Eckhart, ein Böhme haben 
jene Religion erlebt, tiefer als Schleiermacher, tiefer als Maeterlinck; ganz über- 
gehen muss man dabei die Lehren der Inder, die man gar nicht in Vergleich 
mit diesen Epigonen setzen darf, die erst recht gelebt sein wollen, ehe sie nach- 
gesprochen werden. Das wahre Wesen aller Mystik ist das Erleben des Eins- 
sein mit dem Alleben, aber diese Beschreibung wird schon zum Missverständnis 
durch die Darstellung in der Sprache; es ist ein Zustand des vollsten Lebens- 
bewusstseins, genau das, was heute mit dem Namen Theosophie belegt wird. 
Von dieser Theosophie spricht Schleiermacher, von dieser Meyer-Benfey, beide, 
ohne zu wissen, dass das, was wir aussprechen, genau das ist, was als Mystik, 
Okkultismus, als Geheimlehre, als Theosophie von ihren Zeitgenossen und von 
ihnen selbst vielleicht geschmäht wird. Die Freimaurerei, die Rosenkreuzer aller 
Völker, in neuer Zeit Blavatsky und ihre Gemeinde, sind die echten Verkünder 
der Lehre gewesen, die ven jener unsichtbaren Kirche berichteten, in der die 
wahre Religion gelehrt und gelebt wird. Dort auch finden wir die Unvollkommen- 
heiten derer berechigt, die von ihr sprechen als von etwas, was ihnen dunkel 
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im Gefühl liegt, und die glauben, dass sie ausersehen seien, eine „neue“ Lehre 
zu entdeoken. Meyer-Benfey weiss von diesem Dinge nichts, um so un- 
befangener lässt er in sich die Keime dieser Theosophie aufgehen. Seine 
Erkenntnis gipfelt in dem Bekenntnis unserer Lehre: „Haben wir dagegen 
unser wahres Glück in der Seele gefunden, dann kennen wir ein Glück, 
das ganz unser Eigen ist, das nur von uns abhängt, und das uns kein Schicksal 
rauben kann. Denn die Seele lebt von dem Gefühle der allgegenwärtigen 
Schönheit und Unendlichkeit, die uns stets umgiebt; ihr Glück ist es, den 
Zusammenhang mit dem Universum immer tiefer zu empfinden und in Liebe 
und liebevollem Wirken zu bethätigen.“ Dieser Satz allein genügt schon, 
um das Buch uns lieb zu machen. Dem Verfasser sind Sch. und M. zu Lehr- 
meistern geworden, ohne dass er augenscheinlich unsere zeitgenössischen Strö- 
mungen kennt, die erst die Entwickelung eines M. möglich machten. Deshalb 
scheint es mir gerade bei diesem Buche nötig zu sein, auf die Abhängigkeit 
einzelner Denker von den grossen geschichtlichen Strömungen theosoph. Lebens 
hinzuweisen und zu fixieren, wie nahe und wie fern sie dem geistigen Zentrum 
ihrer Zeit standen. Von dieser Warte aus finden wir neue Werte für die Historie 
und gelangen zu tieferen Einblicken ins Geistesleben der Menschheit. Die Ver- 
kündung der Existenz der Meisterlogen und ihrer Arbeit zur Hebung der Mensch- 
heit, die Verfolgung der goldenen Fäden der Erkenntnis, die sie in den Völkern 
durch Gruppen von Menschen oder durch Individualitäten legen liessen, schaffen 
uns ein völlig neues Bild der Welt. Dann finden wir auch den Massstab, um 
Schleiermacher und Maeterlinck zu messen. Beide kommen der Theosophie nahe, 
erreicht haben sie sie beide nicht. Letzterem widmet M.-B. begeisterte Zeilen 
im zweiten Teile seiner Arbeit und kommt auch da zu einem Urteil, dem wir 
nicht beistimmen können. Vor allem wird jede Beurteilung Maeterlincks eine 
getrübte sein, wenn wir die Ideen seiner Zeitgenossen ausser Acht lassen: Maeter- 
linck ist ein Reflex der Lehren der theosoph. Bewegung, gebrochen durch die 
Linse einer schönen, sehnsüchtigen Seele, die noch nicht die Initiation erlangt 
hat. Tolstoi steht tiefer im Mysterium und hat, wenn man so sagen darf, mehr 
als eine Initiation hinter sich. 


Wie klar erschaut Tolstoi im Bewusstsein unserer Göttlichkeit, also im 
Gottesbewusstsein schlechthin die Kulmination unseres Bewusstseins. Er weiss, 
dass das wahre Bewusstsein erst jenseits unserer tagwachen Bewusstseinseindrücke 
beginnt. Meyer-Benfey und Maeterlinck aber sagen: die Weisheit vergeht jenseits 
des klaren Bewusstseins im Unbewussten. Es wäre richtiger gesagt, die Weisheit 
ist das höchste Bewusstsein, welches in Verbindung mit einem materiellen Vehikel 
zum tagwachen Bewusstsein verdunkelt wird. Deutlicher bekennt sich ja auch 
auf den nächsten Zeilen der Verf. zu dieser Ansicht: „der Ursprung der Weis- 
heit ist viel weniger im Intellekt zu suchen, als im Gefühl, der ursprünglichsien 
Lebenserscheinung und besonders der Liebe, dem lebendigen Zusammenhang 
unserer Ich mit den andern.“ Dieses Gefühl ist aber identisch mit der höchsten 
Form von Bewusstsein, denn es giebt keine Form des Bewusstseins, die nicht 
ein Gefühl als Inhalt hätte, und es giebt kein Gefühl ohne Produktion von Be- 
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wusstsein, welches die Entstehung, Entwicklung und Ende des Gefiihls leitete. 
Unter Gefühl ist hier natürlich die Daseinsempfindung der göttlichen Seele zu 
verstehen. 

Der Behauptung, Maeterlinck könnten wir ohne weiteres auch einen Mystiker 
nennen, bin ich im einleitenden Artikel nachgegangen. Wir müssen auf diesem 
durch Oberflächlichkeit und Missgunst so vielfach verdunkelten Gebiete viel sach- 
gemässer urteilen. Wenn sich Maeterlinck zu den Mystikern hingezogen fühlt 
und von deren Ideen begeistert wird oder in ihrer Weise schreibt, so ist damit 
noch nicht gegeben, dass er ein Mystiker ist. Er wäre es erst dann, wenn er 
die Stufen der Einweihung überschritten hätte. Was man dann leistet, ersehe 
man aus den Werken der Sankaracharya, oder des Jacob Boehme, oder Saint- 
Martins, oder H. P. Blavatskys. 

Und dann stelle man neben diese Riesen den kleinen Maeterlinck, nein, 
es wäre unrecht, dies zu thun; Maeterlinck strebt wohl selbst nicht nach einem 
solchen Platz und ist wohl selbst unwillig, wenn man ihn mit den Geistern in 
Parallele stellen möchte, deren bescheidner Schüler er ist. „Maeterlinck, der 
Denker, der Prophet, gehört ohne Zweifel zu den ersten Grössen der Welt- 
geschichte“, sagt Meyer-Benfey, und thut damit Maeterlinck mehr Unrecht, als 
er ihm bei aller Wertschätzung je nützen kann. Maeterlinck ist ein hoch- 
schätzenswerter Dichter, ein Denker, dessen Arbeiten unserem aufblühenden 
religiösen Leben in vielen Kreisen, in denen bisher unsere Theosophie keinen 
Eingang fand, den Boden bereiten, er ist ein Mann, dessen ehrliches Ringen 
nach Wahrheit und Erkenntnis unsere Sympathie in jeder Form in Anspruch 
nimmt, aber ein Lehrer der Menschheit ist er nun und nimmermehr! Ja, er 
ist weder der Beginn, noch der Höhepunkt, noch das Ziel irgend einer religiösen 
- Bewegung oder Erkenntnis, wir werden es an ihm wahrscheinlich in den nächsten 
Jahren noch deutlicher erleben, wie er sich die theosophischeu Lehren zu eigen 
macht. Er ist einer von denen, die an der Verbreiterung der theosophischen 
Bewegung arbeiten und deren künstlerischer Gehalt ihnen auch die Darstellung 
im Kunstwerk ermöglicht. Davon später. Aber mit ihm den Anfang einer 
Epoche datieren zu wollen, ist ein Unrecht gegen dle Quellen, aus denen Maeter- 
linck seine Ideen schöpft. 


König, K., im Kampf um Gott und um das eigne Ich. Ernsthafte Plau- 
dereien. Freiburg 1901. 

Durch die Vorträge des Assyriologen Prof. Delitzsch ist allerorten der 
Kampf um die Bibel und mit ihr um die Grundlagen des Christentums entbrannt. 
Mancher hat dabei wohl den Eindruck gewonnen, als sei das letzte Stündchen 
des Christentums gekommen. Es ist für diese Zaghaften und Zweifelnden gut, 
aut obige Schrift des bekannten Theologen hinzuweisen, die ein Jahr vor De- 
litzsch’s Reden erschien, und das Wesen des Christentums, des Christenlebens 
im besonderen so klar, so einfach in seinen ewigen Werten skizziert, das eine 
zersetzende Kritik á la Delitzsch völlig in sich zusammenfällt. Es wäre auch 
traurig, wenn einige Toncylinder im Stande sein sollten, den Riesenbau der 
Christuslehre, an dem zwei Jahrtausende gearbeitet, nach der Wahrheit gerungen 
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haben mit dem Blute Tausender, einzureissen. Manches Dogma muss fallen, 
das nimmt nicht Wunder. Aber das Kindschaftsverhältnis zu Gott, das innige 
Liebesverhältnis zwischen Beiden, kurz unser ganzes Dasein als eine in Gott seines 
Lebens bewusster Seele bleibt als eine uns stets zugängliche Erfahrung, jeden 
Augenblick gewärtig dem Anklopfenden sich zu erschliessen. 

Eine Probe aus dem wundervollen Buche sei hier angeführt um zu zeigen, 
was für einen liebenswerten tiefempfindenden Menschen wir in König kennen 
lernen: „Wer in der Welt der Masse nicht untergehen, sondern selber eine 
kleine eigene Welt sein will — und wer einmal geschmeckt hat, was Eigenleben 
ist, giebt’s nimmer wieder preis —, der muss ein Allerheiligstes haben, sich 
bauen, zu finden wissen, wo er kein Fleisch und Blut einlässt — nur sich selber 
zur Andacht über sich selber, zur Selbstschau, zur Selbstvergewisserung, zur 
Selbstkritik. 

Wer aber fromm ist, d. h. mit Gott zu leben gewohnt ist, und ohne ihn 
nicht sein kann, mit ihm Zwiesprache halten muss an jedem Tage, der hat von 
selbst in seiner Seele sein Allerheiligstes, wo er täglich mit Gott und Gott mit 
ihm allein ist. Und mit Gott allein sein, dass heisst mit dem tiefsten Quell 
alles Charakters, aller Eigenart, als wahrhaft persönlicher, ursprünglichen, ewig- 
frischen Lebens zusammen sein. Ja, ich behaupte, je frömmer einer ist, um so 
gewisser ist er vor jeder tiefgehenden Schablonisierung durch die Masse bewahrt. 
Denn Gott fordert ihn, ihn selber täglich vor sich, Gott lässt sich nicht mit 
Schlagworten und Tagesredensarten abspeisen. Mit ihm müssen wir selber, das 
Herz, das Gewissen reden. Ihm liegt an uns selbst. Mit Pfauenfedern können 
wir ihm nicht kommen. Er will, dass wir selber etwas seien und nicht die 
Schöpfung in uns schänden. Er, der selber die Wahrheit ist, fordert die unbe- 
dingte Wahrhaftigkeit von uns. Persönliche Wahrhaftigkeit, Treue gegen uns . 
selber ist aber die Grundlage der gesunden Eigenart uud der Todfeind der 
Schablone, die immer den Schein statt der Wahrheit im Gefolge hat. So ist 
wahre Frömmigkeit der Nährboden starker Individualität.“ 


Monachus, relative Absoluta? oder der Weg zur Geistesfreiheit 
und freien Liebe. Traumphantasieen. Leipzig. (3.—) 

Zwei Denker werden in dieser höchst interessanten Schrift gegenüber ge- 
stellt, beide wohl die schärfsten und doch fruchtbarsten Kritiker des Christen- 
tums: Eduard von Hartmann und der Däne Sören Kierkegaard. Beide sind 
zwei Philosophen, die lange Zeit im Dunkeln arbeiten mussten. Ed. v. Hartmann 
ist ja in letzter Zeit zur verdienten Anerkennung gekommen, aber Kierkegaard, 
dessen tiefkämpfende, selbstquälerische Natur nicht Jedem sympathisch ist, ist 
weiteren Kreisen noch ein Unbekannter. In den Traumphantasieen tritt er als 
Dr. Kirchhof auf und stellt seine Philosophie neben, ja in ihren Konsequenzen 
sogar über die Hartmanns. Die mit grosser Gewandtheit geschriebenen Erörte- 
rungen über das Absolute, über das Christentum und seine Geistlichkeit, verdienen 
als Anregung zur Neugestaltung eines Christentums Gehör, nähern sich doch die 
Verhältnisse der Kirche einer Umwälzung, wie sie seit den Tagen der Reformation 
nicht stattgehabt hat, Das Büchlein kann hierzu ein gut Teil mit beitragen. 


nn. ëmm un Wë: e kon ey 


Litteratur. 63 


Besant, A., die Entwickelung des Lebens und der Form. Vier Vor- 
träge, gehalten bei der 23. Jahresversammlg. der Theosoph. Ges. zu Adyar 
(Indien) 1898. Dtsch. v. G. Wagner. Berlin 1902. (3.60) 


Der erste der Vorträge, „Alte und moderne Wissenschaft“, ist unseren 
Lesern aus dem 4. Bande der R. bekannt. Der zweite behandelt das Wirken 
der „Götter“. Da Frau Besant zu Indern, meist Hindus, spricht, so gebraucht 
sie Vorstellungen, die diesen geläufig sind. „Götter“ oder Devas entsprechen 
den christlichen Engeln, nur mit dem Unterschied, dass letztere für die Christen- 
heit eine Vorstellung ohne jeden Inhalt geworden sind. In der That versteht 
der Eingeweihte unter „Engeln“ ,Devas* oder Göttern alle jene Wesen, welche 
von der höchsten Gottheit Ishwara ausgehen und als „Intelligenzen“, als „Kräfte“ 
in der Natur wirken. So ist ihm jedes Ding beseelt. Der Unterschied zwischen 
einem Deva und einem Menschen besteht nur darin, abgesehen natürlich vom 
Entwicklungsgrad, dass der Deva keinen physischen Körper besitzt, sondern ein 
Vehikel in seiner besonderen Daseinssphäre, das er aber je nach seiner Wirkungs- 
weise verändern kann. Das ganze Weltall ist mit diesen Devas erfüllt, und auch 
uns umgeben Scharen jener Kräfte, mit denen wir in ständigen Wechselwirkungen 
stehen. Die höchsten Devas haben natürlich den weitesten Machtbereich, so z. B. 
ein Planetengeist etc. Freilich bevölkert Frau Besant die Welt, wie mir scheint, 
mit zu viel Göttern. Weshalb soll ein Gott den Tod eines Greises herbeiführen ? 
Liegt hier nicht vielmehr ein Zurückweichen der Seelenkraft des Sterbenden 
vor, der nach dem Abscheiden kein Interesse mehr am Zusammenhalt einer 


zwecklosen Form findet. Was soll dabei ein Gott thun? Weshalb lässt Frau 


Besant die dem Menschen eingeborene Göttlichkeit, kraft deren er sein Karma 
schafft, von einem Gotte abhängig machen? Wo bleibt aller Sinn des Lebens, 
wenn überall Devas stehen, die die Geschichte schon machen, wie sie wollen, 
die im Leben verkörperten Wesen haben dazu nichts zu sagen. Sitzt wirklich 
irgendwo ein Gott und wartet, dass wir ihn anflehen und er uns erhören kann. 
Liegt’s wirklich gar nicht in uns, dass wir uns selber helfen können? Gewiss, 
es giebt „Götter“, hohe und niedere, aber auch sie sind der Kausalität unter- 
worfen. Dass überall Intelligenz wirkt, und dass wir in jedem Geschehen einen 
Sinn entdecken können, ist unzweifelhaft, aber damit die Vorstellung einer be- 
sonderen Intelligenzform zu verbinden, die die That bewohnt, erscheint mir ge- 
wagt und gefährlich. Gab es nicht eine Zeit, wo man für jede Handlung einen 
anderen Gott oder Heiligen anrief? Ist eine Gefahr einer abermaligen Ver- 
wässerung der Anschauung von der durch Bewusstseinsformen bevölkerten und 
geleiteten Welt heute vielleicht nicht mehr vorhanden? Es dürfte gut sein, für 
unsere Zeit Anschauungsformen zu wählen, die unserer Zeit entspringen! — 
Wir können uns am leichtesten von der Sache eine klare Vorstellung bilden, 
wenn uns stets gegenwärtig halten, dass die Grundlage der Welt nicht eine tote 
Materie ist, sondern Ishvara, Gott," die Geistkraft. Diese manifestiert sich in 
Millionen von Bewusstseinsgraden, welche letzteren sich wiederum zu Gruppen 
unter besonderen leitenden Bewusstseinsformen zusammenfassen. So gehört die 
geistige Verdichtung, dis wir Wasser nennen, in allen seinen Manifestationen 
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zusammen und unterliegt, resp. arbeitet nach gleichen Gesetzen, auf Grund der 
auch hier thätigen Kausalität der Gegensätze. Unsere Vorstellungsfähigkeit ver- 
sagt natürlich, wenn wir uns den „Geist des Feuers“ oder „des Wassers“ vor- 
stellen sollen. Wir können als Mensch die Begriffe eines Elementargeistes dieser 
Ordnung, oder eines Planetengeistes nur als Deckmarken für eine Unbekannte 
benutzen und müssen uns bescheiden in späteren Entwicklungsformen tiefer in 
diese Geheimnisse eindringen zu können. 

Einige andere Punkte, z. B. die Einwirkung der „Götter“ auf das Karma, 
übergehen wir hier aus Raummangel, und weil es im Grunde keinen Sinn hat, 
über diese Dinge zu reden, solange wir von der Warte des Menschen aus diese 
Dinge betrachten. Vielleicht haben wir später einmal Gelegenheit, auf -diese 
Ansichten ausführlich einzugehen, zumal sie hinsichtlich der Existenz der „Meister* 
und der auf jene älteren Brüder folgenden Wesensstufen für uns von vitalster 
Bedeutung sind. 

Vortrag 3 und 4 behandelt die Entwickelung des Lebens und der Form. 
Auf den Ideen der Geheimlehre fussend, zeigt sich Frau Besant hier wieder auf 
der Höhe ihrer Darstellungskunst. 


Kurnig, der Neo-Nihilismus. Anti-Militarismus-Sexualleben. 
(Ende der Menschheit.) 2. Aufl. Leipzig 1901. (1.80). 


Da wir den Homosexuellen als einen Kranken betrachten, bei dem die 
Polarisation des Aetherkörpers, wie wir vermuten, durch Einflüsse aus früherer 
Inkarnation gestört ist, hat es für uns keinen Zweck, diese Schrift zu kritisieren. 
Es ist ganz selbstverständlich, dass einem so gearteten Menschen die Welt im 
schlechtesten Lichte erscheint, so dass er Nichtsein für besser hält. Wird man 
es aber vermögen seinem Nervensystem normale Spannungen zu vermitteln, so 
wird sich der schwarze Pessimismus ebenso, wie die krankhafte geschlechtliche 
Anlage sofort verlieren. Diese Art Pessimismus hängt stets mit einem chronischen 
Mangel an Lebenskraft zusammen. — Die Ansichten über den Buddhismus als 
Nihilismus sind natürlich Unsinn, denn es ist schon längst sowohl in buddhist. 
Kreisen, wie auch unter den Orientalisten anerkannt, dass Nirvana nicht das 
Nichts bedeutet, sondern den Zustand höchster Seligkeit, den Eintritt in Zu- 
stände, die unserem Vorstellungsvermögen unfassliche sind. — So könnten wir 
noch manche Unrichtigkeiten nachweisen, es hätte dies aber keinen Zweck, eben- 
sowenig wie wenn man einem geistig Unnormalen die Falschheit seiner kranken 
Ideen vorrechnen wollte. Da heisst es einfach: gesund machen! — 


Verantwortlicher Redakteur: Paul Zillmann. 
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(EE von PAUL ZILLMANN, pel Lichterfelde-W 


‚Ringstrasse 478. 
>” 


Im April 1903 erscheint: 


Bibliothek der Waldloge 


Bändchen I Patanjali, Yoga -Aphorismen (Mk. —.25) 
Bändchen III Uttara Gita FE zur Bhagavad Gita) (Mk. —.26) 


In Kürze gelangt zur en 
| _ Marie Corelli 


Das Problem einer verirrten Seele. 
Autorisierte Uebersetzung von HELENE ZILLMANN. | 


Ende 1903 n in unserem Verlage der erste deutsche 


C Astrologische Kalender 1904 G 


= Unter Mitwirkung namhafter Astrologen und Occultisten 
herausgegeben von PAUL ZILLMANN. 


Preis ca. 1.— Mk. 


Bestellungen nehmen wir schon jetzt entgegen. 
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Engel- -Apotheke 


(J. Sonntag) 
Regensburg, Neupfarrplatz E 29. 


WEEK der ächten elektro-homöopathischen Heilmittel des Grafen. 
, C. MATTEI. | 


€ 


Körnermittel in Cylindern à 70 Pf. ai & Mk. 1.50. Flüssige Mittel 
(Elektrizitäten) & Flacon Mk. 1.50. Hautwasser à Flacon Mk. 1.50. Haus- 
und Taschenapotheken in verschiedenen Grössen und Zusammenstellungen 
& Mk. 6.75, Mk. 11.70, Mk. 12. — Vollständige Apotheke Mk. 29, in feinem 
Etui Mk. 34, in’ Leder-Etui Mk. 36. — Elektro- homöopathische Toilette- 
Mittel: Taknwacse: Mk. 1.50, Zahnpulver Mk. 0.70, Haarwasser 
Mk. 1.50, Seife Stiick Mk. 0.60, Pomade, DORG Mk, 1.—, Puder, Dose 
Mk. 1.20, Haut-Crême, Dose Mk. 1.—. >. 


Lager sämtlicher einschlägiger Schriften in allen Preislagen. 


Dr. Girgois, der Keuchhusten und seine Heilung ; , Mk —.30 
Xozehuba, J., die Kinderkrankheiten, ihre Behandlung und Heilung „7,80 
Krauss Jk., das elektro-hom. ABC oder Führer in die neue Heil- . 


kunde des Grafen Cesare Mattei . . a Ge » —.50 
„ „ Grundzüge der elektro-hom. Tierheilkunde . . | . » —-80 
e „ Heilung der Nerven- und Geisteskrankheiten . . „ 2.50 


Elektro-hom. Therapie, der venerischen Krankheiten . » 1.50 
Cesare Mattei, der Entdecker der ee » —-80 


Se » Handbuch der E SEH yo H 
» ` vw Medizinisches Fremdwörterbuch . DEENEN Ee 
Se = Heilung der Nierenkrankheiten `, . . . 2. . . . 4 1.20 
e = s5 » Fieberkrankheiten . . . . . . an Lc 
5 og S » Wurmkrankheiten `," an Le 
de _ Leberkrankheiten . » Le 
Mattei, C.i Anleitung zur EE und heilenden Behandlung = oe 
des Krebses . . „ —.80 
, „ Grundsätze einer neuen Wissenschaft... . . . » 3.30 
„ #lektro-homoeopath. Arzneiwissenschaft. . . . . . , 7.50 
Saturnus, 8. J., Jatrochemie und Elektrohomoeopathie > . . . 4 2.— 
' Seiffert, M., Die Frauenkrankheiten und deren Heilung . . an 4.— 


Zu beziehen vn Paul Zillmann, Gross-Lichterfelde. 
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ei e8 Durch andere mannigfache Vorteile, 
welche der auf idealem Prinzip Z aufbauende 


aloga) feinen Mitgliedern bietet. Damen 
ie Herren find als neue Mitglieder herzlich twill- 
Keine Aufnahmegebühr! Mitgliedichaft 
Ehrenjache! Nur dag reichhaltige Weltorgan „Vom 
Guten das Befte!” (jahrl. 5 ME. 3 fl. 0. W. oder 
Weltpoftausland 8 frf3.) zu abonnieren bei der 
Centrale des Weltvereins München, Balmjtr. 1a, 
welche daraufhin auch die Mitgliedsfarte nnd das 
SUujtrierte Weltvereins a mit den Mitglieder: 


Damen aller Erdenländer gehören dem Weltverein be- 
reit3 an, darunter auch viele Geschäftsfirmen, Hotels, 
Heilanstalten uf. uim., jowie ganze Vereine und 
Verbände de3 Zn- und Auslandes. l 
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Herausgeber: Paul Raatz. 


Jährlich 3.— Mk. (Ausland 3.75 Mk.) 


Theosophisches Lesezimmer. 
Theosophische Bibliothek. 


Benutzung unentgeltlich. 
Täglich von 10—10 Uhr. 


Berlin S.W., Plan-Ufer 16. 
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wirfjame Weltverein (Prafident: Reig- . 


ranto liefert. Herren wie. 


“Astronomy is excellent but it 
must come down into life to have 
its full value, and not remain there 
in globes and spaces.” — Emerson. 
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GAME THE SPHINX PUB.CO, WAAR 
teen Boston. USA. 


The Sphinx is a publication that 
cannot fail to interest cultured and 
thoughtful people. Its object is to 
teach the influence that the Sun, Moon 
and Planets have upon the earth, and 
particularly upon man and his affairs. 
The Sphinx is the leading Astrological 
journal of the world, and is supported 
by the best writers on Astrology in 
England, America and India, and is 
the only Magazine in the United States 
that is entirely devoted to teaching, 
demonstrating and vindicating the truth 
ofthe science as taught by the Egyptians. 

Price, D. 3.00 or 15 Mk. 
40 Cents a Copy or 1.50 Mk. 


Catharine H. Thompson, 
Editor, 
721 Tremont Street, 


ASTROLOGY! 


Boston Mass. 


The Occult Literary News and Review. 
Published quaterly. | 


Edited by Horence L. J. Voisin, B. A. 


St. Lawrence, Jersey, England. 


AE Annual subscriptions 2.50 marks post free, single copies 80 pigs. "PE 
Reviews of the best and newest English and American works on Occultism, Mental 


Science, ete. Articles by eminent writers. 


The Occult and Biological Journal. 


Possesses Exceptional Facilities for presenting to its readers lines of thought and investi- 
gation as yet undertaken by no other magazine. 

Oriental Religions, their relation to Christian Doctrines. 

Esoteric Sciences, their practical bearing and connection with the exact sciences. 

Biology, the origin and unfoldment of ‘life in its higher and occult, as well as its more 
material phases, treated in such a manner as to be of invaluable help to the student. 

A Continued Line of Instructions for individual development. ; 

Solar Biology and Astrology will receive special attention. | 

Occult Significance of Color, Tone, and Quality of prevailing zodiacal sign considered in 


each number. 


This collection of rare and interesting material will be handsomely covered each month in 
the color of the prevailing zodiacal sign, and no time or expense will be spared to 
make this journal one of the leading periodicals of the day. 


H. E. BUTLER, Editor. 


Annual subscription, s. 1.50; sample copy. 15 cts. 
Esoteric Publishing Company, 


GEES 


Foreign, jn 2 d: single copies, 9 d. 


Applegate Calif. 


ASTROLOGY. 
G. WILDE WILL CAST YOUR HOROSCOPE 


And tell you what the STARS IN THEIR COURSES 
` have in store of your. Terms on. application. 
Address: — G. WILDE, Occult Book Company, 
6. Centrai-street, Halifax, Yorkshire. 
W. T. Stead, Esq., Editor of ‚Review of Reviews‘ writes: — 
‘Mowbray House, Norfok-street, Strand, London, W. C. 
G. Wilde, Esq. „August 23rd, 1893. 
Dear Sir, — I yesterday read over your horoscope to 
the subject of it — the test case, I mean. You will be 
pleased to know that both he and I were immensely 
staggered by yous success. You had put off with extra- 
ordinary accuracy your many events of his past life that it 
was quite wonderful. — I am, yours very truly. 
(Signed) W. T. Stead’. 


Astronomische 
Nativitäten 


nach eigenem verbesserten System stellt für 
wissenschaftliche Zwecke 


Albert Kniepf, Hamburg-Bf. 


Genaue Geburtszeit und Ort erforderlich. 


How To Become x 
Divine Before Death. 


Six Practical Instructions 25 cents 

Regeneration, the Gate of Heaven. Cloth, a 1.507 
Shows Conservation is Scientific, Christian 
&- Rational. 

Regeneration Applied, Fine Cloth, s. 1.50 
gives complete practical methods how to 
conserve vitality. 

Of Communion with God, devotional, 35 cents 

Philosophy of Plotinos, Paper, 50 cents 

The Prophet, montly magazine, 75 cents a year. 


Send for free sample copy. 
Is the organ of the Brotherhood E. C., meant 
for practical development. No Fee. 


Prophet Pub. Co, 


Lamott, Pa. 
U.S. A. 


der Idee einer allgemeinen Menschenver- 


A SPECIAL OFFER. 


The best and most reliable Test as to the Truth of Astrology is that which may be 
obtained from a reading of your own Horoscope, by a Competent Astrologer. 

The Editor of ‘Modern Astrology’ ia absolutely convinced as to the truth of the guiding 
influence of the Planetary Spirits upon the inhabitants of this earth, and to convince others 
he makes the following exceptional and valuable offer: — 


A FULL GUINEA HOROSCOPE (Typewritten) 


AND 
A YEAR’S SUBSCRIPTION TO ‘MODERN ASTROLOGY’ 
TOTAL VALUE 33/- FOR ONE GUINEA (21/-). 

To ensure confidence, and freedom from the fear of any loss, this GUINEA WILL BE 
REFUNDED if entire satisfaction is not given. Each delineation consists of: Preface; Intro- 
duction; Picture of the Heavens at Birth; Ascendant; Ruling Planet, its Position and Aspects; 
Individual Characteristics; Personal Character; Mental Qualifications; Combinations; Finance; 
Health; Sickness; Marriage; Love Affairs; Profession; Friends, Environment; Travel; Planetary 
Positions; Future Prospects; Summary ; etc. ete., averaging 2500 words. 

This offer is made for the purpose of convincing intelligent minds of the Merits of 
Astrology as a Science, and the Magazine devoted to its interests. No other Astrologer can 
give a better reading of your horoscope, each nativity is studied and the delineation given 
that you may have no hesitation in showing it to your friends, and thus insure us further 
recommendations. Í 

What an Astronomer says: “I certainly consider your horoscopes marvellous, and 1 
write as a prejudiced person, inasmuch as.I have always heard Astrology derided during 
a long life-long study of Astronomy.’— Major Graham Pearce. 

- A horoscope form, and full particulars sent on receipt of stamped addrossed BER R to: — 


ALAN LEO, 9, Lyncroft Gardens, West © HAN LEO, 9, Lyneroft Gardens, West Hampstead, N. W. 


THE BROTHERHOOD OF THE | tr BROTHERHOOD OF THE 
ETERNAL COVENANT 


affords to all who are willing to consecrate 

themselves to God and who åre struggling 

for self-control, the help and knowledge 

necessary to become divine and immortal 

before death, without fee or dogma. Send for 
a sample copy of its monthly magazine. 


The PROPHET, Abonnement pro Band (200 Seiten) 


| Icebensspuren. 
Lamott — — — U.S.A. , 4.— Mk. (Ausland BA 


I 
Zeitschrift für harmonische, geistige und 


materielle Lebens - Entfaltnng. 


Herausgegeben von Karl Rohm, 
Lorch (Württenberg). 


Theosophische Zeitschrift 


in béhmischer Sprache: 


LOTUS 


Zeitschrift zur Verbreitung einer höheren 
Weltanschauung und zur Verwirklichung 


Frau Magdalene Bachmann 


Hamburg 
Altonaer Strasse 22, II. 


briderung auf Grundlage der Erkenntnis 
der wahren Menschennatur. 
Organ des Theosoph. Vereins in Prag. 


Erscheint mindest. 8 Mal Jährlich. 
Abon. 6 Kronen. 


Redact. A. Koch, Kgl. Weinberge, 1032. 


LOTUS IT. Jahrg. 3 K. 
III. u. IV. Jahrg. à 5 K. Postfrei. 


Diagnostizieren von Krankheiten 


auf Grund wissenschaftlicher Forschungen 
aus Handschrift und Photographie. 


Honorar von 3.— Mk. an. 


College of Psychical Sciences 


And Unfoldment. 
Founded 1893. 


Theonly onein the world for the unfoldmend 
and realization off all spiritual and divine pow- 
ers as Psychometry, Clairvoyance, Clairaudi- 
ence, Inspiration, Healing and Illumination. 

The system of Philosophy concerning Divin- 
ity taught successfully by mail. Over 125 stu- 
dents graduated in 1899 —1900. 

For terms, booklets, percentage of psychical 
power, send a large-sized stamped, addressed 
envolope to J.-C. F. Grumbine, President, 
1718 West Geneseo St., Syracuse, N. Y. 

Send 25 cents for a sample copy of, or 
D. 1.25 for a year’s subscription to fmmor- 
tality, the new and brilliant Quarterly Psychi- 
cal Magazine. 

CLAIRVOYANCE: A System of Philo- 
sophy, concerning its Law, Natureand Unfold- 
ment. Cloth. Second Edition. Price, D. 3.—. 

PSYCHOMETRY : How'to Realize Intuition 
and Divinity. Price 60 cents. 

AURAS AND COLORS: Price 60 cents. 

_ KASY LESSONS in Psychometry, Clair- 

voyance, Inspiration. Price 60 cents. 
Address: J. C.F. Grumbine, 

1718 W. Geneseo St., Syracuse. N. Y. U.S. A. 


os Das Wort. me 


Eine Monatsschrift für die göttliche 
Wissenschaft und praktisches Christen- 
thum und geistige Heilkunde. 


Herausgegeben von H. H. Schroeder, 
2622 So. 12the Strect. 
St. Louis, Mo. 
HM Jährlich 5.— Mk. Wu 


Prabuddha Bharata 
. Awakened India. 


Conducted by the Brotherhood of wich the 
Swami Vivekananda is the head. 


— Annual Subscriptions 4.50 Mk. — 
Commissionsverlag für Deutschland u. Vertreter 
der Interessen der Vivekananda-Brotherhood: 


Paul Zillmann, 
Gross - Lichterfelde-W., Ringstrasse 47a. 


Man verlange Probenummern gratis | 
Zeitschrift für —- 
Heilmagnetismus 

Organ der Vereinigung Deutsch. Magnetopathen. 


_ Herausgegeben von 
Magnetopath Paul J. Rohm. 
Bezugspreis: Mk. 4.— jährl. 

Verlag Edel’sche Buchdruckerei, Wiesbaden. 


Die Zeitschrift für Heilmagnetismus ver- 
tritt den Standpunkt, dass für den wahren 
Heilmagnetiseur mehr erforderlich ist, als 
nur der Besitz des tierischen Magnetis- 
mus und die Kenntnis seiner Anwendung. 
Dieselbe lehrt und beweist, dass vor allem’ 
Sittlichkeit, Moral, Herzens- oder Gefühls- 
bildung, sowie auch eine gewisse Veredlung 
des geistigen Prinzips im Menschen zu einem 
wahren Arzte oder Heiler gehören. Alle, 
welche den Heilmagnetismus nicht nur als 
körperliche Kraft ansehen, sondern denselben 
auch von einer höheren Seite aus betrachten | 
und kennen lernen möchten, wird der Inhalt 
dieser Zeitschrift walırhaft befriedigen. 


‘The Theosophical Forum 


‚under the Autority of the 
Theosophical Society in, Amerika. 
Jährlich 5.— Mk. 
New-York. PO. Box, 1584. 


Die zweite Sprosse 


ist eine in freier Folge erscheinende Serio 
von Flugblättern im Zeitungsgewande, dazu 
bestimmt von Freunden wahien, edlen Men- 
schentums gelesen und an die Volksgenossen 
zu Aufklärung weiler gegeben zu werden. 


Preis für die Folge von 10 Nummern, 
je 3 Stck.: 1.— Mk. 


Man wende sich an den Herausgeber: 


J. C. Flegel 
Dresden, Waldschlösschenstr. 18 II, 


eM IN D: 5 


A Magazine of Liberal and 
Advanced Thought 


devoted to 


Progress and Research in o 
Science, Philosophy, Religion, 
Psychology, Metaphysics, Occultism. 

| Edited by. 


‘John Emery Me Lean and 
Charles Brodic Patterson. 


Foreign Subscriptions 10.— Mk. 
Single Copies 1.— Mk. 
Issued monthly by 


The Alliance Publishing Company 


„Life* Bidg., 19-21 W. 31st Street 
New York. U.S.A. 


Graphologische == 
Monatshefte. 


Organ der Deutschen 
graphologischen Gesellschaft. 


Einzige deutsche Zeitschrift für wissen- 
schaftliche Handschriften-Deutungskunde. 


1897 gegründet. Reich illustriert. 
Für Mitglieder gratis. 
= Abonnement pro 1900 = 8 Mk., — 
Prospekt und Probenummern gratis. 


Miinchen, Neureuther-Str. 3. 


ROBERT BERT Am 


BUCH- UND STEINDRUCKEREI 
C OTH EN-ANHALT | 


STYLE R 
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Herstellung von Drucksachen 


—— für alle Zwecke 


| Zeitschriften 


Werke 


Kataloge ete... 
x 


Billigste Preise. + Sauberste Ausführung, | 


- Prompte Lieferung. 


Verzeichnis 


hervorragender metıphysischer und ‘theosophischer Litteratur. 


x 


Achard, elomentare Theosophie. . . 28 


Anderson, a dtsch. 4.— 
—, Karma, engl. . ; . 4.— 
—, Septenary Man : 4.— 
Arnold, Edw., Die Lehre Asiens , . 2— 
Besant, A., ‘Die uralte Weisheit, die 
Grundzüge der EE Lehren 5.-- 
—, Im Vorhofe ‘ . « 150 
—, Der Mensch und seine ` Körper Misha, DE 
—, Die Zukunft, die unser wartet 1.— 
—, Der Tod — und was dann? . 3.— 
—, Reinkarnation oder Wiederverkörpe- 
rungslehre se 3.— 
Bhagavad Gita, übere, v. "Dr. fr. Hartmann 1.50 
Blavatsky, H. P., Die Geheimlehre. Bd. I. 
Kosmogenesis. 30 Mk. Bd. II ersch. in 
Lieferungen A Mk. ME 3.— 
—, Schliissel zur Theosophie 5.— 


—, Isis unveiled. 2 vols. 


—, Grundlage der indischen Mystik . 3.— 
. —, Aus den Höhlen und na von 

Hindustan Se 6.— 
—, Gems from the East (dseh. Übers 

in Vorbereitung) . : 3.— 

, Five Years of Theosophy TE 

—, ' studios in occultism. 6 vols. 6.— 
Buok, Mystic Masonry . ; 6.— 
—, Brownings Paracelsus etc. 5.— 

—, study of man. . . . 10.— 
Buddho Gotamos Reden, ‘dtsoh. von K. 

E. Neumann. 3 Bde. A Mk. 30.— 
Buddhist. Katechismus . . ; 1.— 
Bulwer, Eine seltsame Geschichte : 3.— 
—, Zanoni . . 2.— 
—, Das Geschlecht der Zukunft a= 
Carus, P., Das Evangelium Buddhas, geb. 5.— 
—, Karma, eine buddhist. Erzählung . 2.— 
Chatterji, Geheim-Philosophie d. Inder 2.— 
Collins, M., Licht auf den meg 1.20 
—, Freude und Schmerz 1.— 
—, Qrüne Blatter i —.60 
—, Das Lied von der weissen Lotos 1.80 
Dhammapadam, dtsch. von Schroeder 3.— 
Donnelly, Atlantis ; 1.60 
Deussen, Elemente der Motaphysik 4.— 
—, System des Vedanta 18.— 
—, Die Upanishads... . 24.— 
SE Die Sutras des Védanta . 18.— 


Leit i Seiten 32.— 


Zu beziehen durch PAUL ZILLMANN, Gross-Lichterfelde, gegen vorherige Einsendung des Betrages. 


Einige Werke sind zu bedeutend ermässigten Preisen.antiquarisch auf Lager! es 


Du Prel, C., Philosophie der Mystik . . 10.— 
Eliphas ‘Levi, Le grand Arcane . 12.— 
—, Le clef des grands mystöres , 12.— 
= Le livre des Splendeurs . . Na 
—, La science des Esprits = 1. 
—, Catöchisme de la Paix = A 


—, Clefs majeurs et clavicules de Salomon 12.— 
— , Dogme et Rituel de la Haute Magie 18.— 
—, Histoire de la Magie . , 12.— 
Garbe, Sankhya-Phildsophie `, . . . . 12.— 
Hartmann, Ed., v., Ausgew. Werke. 9 Bde. 42.— 


—, Kategorienlehre EN , . -~ 12.— 

Hartmann, Abenteuer unter ‘don Rosen- 
kreuzern. 2.50 

—, Lebendig begraben 2.— 


— ‚In the Pronaos ofthe ar ofWisdom 


—, Weisse und schwarze Magie . . 1.— 
, Engl. Ausg. m. and. Text, Überseizg. 

in Vorbereitung 
—, Geheimlehre in der ohristl. Religion 3.— 

—, ocoult science in medicine . e 5.— 
—, Unter d.Gnomen d. Untersbergs, geb. 7.50 
—, Populäre Vortr. ü. Geheimwissensch. 1.90 
—, Medizin d. Theophrastus Paracelsus 3.— 
—, Grundriss der Geheinlehre . j 3.— 
Jasper Niemand, Briefe, die mir geholfen 

haben, dtsch. g 2.—- 
Jmmermann, Münchhausen 1.7 
Judge, W. Q., Das Meor d. Thoosophie 3.— 
—, Echoes from the Orient . 3.— 
Kerner, J., Seherin von Prevorst . . 1.50 
Khandogjopanishad, dtsch. v. . Böhtlingk 12.— 
Kniepf, psych. Wirkungen der Gestirne — BO 
—, Psyche des Gangliensystems ` . —.50 
Leadbeater, C.W., Die Devachan- Ebene , 1— 
—, Träume, eine EE Studie. 1.— 
—, Die Astral-Ebene .1— 
—, Unsichtbare Helfer. 1.— 
—, Die Aura. . . . —.20 
Lloyd, J.U., Etidorhpa . : 8.— 
Mead, G. R. S. ., Simon Magus 5.50 
Molinos, Der geistige Führer 2.— 
Oupnekhat ; 9.— 


Papus, traité elem. de Magio “pratique 12.— 
—, » de Science occulte &.— 


Parsons, Parsifal, Der Weg zu Christus 
durch die Kunst Z ‘ $ —- 
Pascal, Gedanken . 1.— 


Beethoven von Max Klinger. 


Photographieverlag von E. A. Seemann, Leipzig. 


a egenen es = eee a a SP er 


Band X, 2. | 1903. 


Kraft ist die Moral der Menschen, die sioh vor anderen auszeichnen. Beethoven. 


Beethoven. 

Die Mächtigen vollenden ihre grossen Werke und hinterlassen 
ewige Denkmale zum Gedächtnisse ihres Besuches, jedesmal, so 
oft sie in unseren mayavischen Schleier eindringen. 

Kommentar zum Buche Dzyan. 

„Wär’ ich ein Fürst, einen Tempel im Palladiostil würde ich 
ihm bauen; darin stehen zehn Statuen; Thorwaldsen und Dannccker 
könnten sie nicht alle schaffen, aber sie unter ihren Augen arbeiten 
lassen; unter neun der Statuen, meine ich, wie die Zahl der Musen, 
so die seiner Symphonieen: Klio sei die heroische, Thalia die vierte, 
Euterpe die Pastorale und so fort, er selbst der göttliche Musagct. 
Dort müsste von Zeit zu Zeit das deutsche Gesangesvolk zusammen 
kommen, dort müssten Wettkämpfe, Feste gehalten, dort seine Werke 
in letzter Vollendung dargestellt werden. Oder anders: nehmet hun- 
dert hundertjährige Eichen und schreibt mit solcher Gigantenschrift 
seinen Namen auf eine Fläche Landes. Oder bildet ihn in riesen- 
hafter Form, wie den heiligen Borromäus am Lago Maggiore, damit, 
wie er schon im Leben tat, er über Berg und Berg schauen könne, 
-- und wenn die Rheinschiffe vorbeifliegen und die Fremdlinge fragen: 
was der Riese bedeute, so kann jedes Kind antworten: Beethoven ist das, 
— und sie werden meinen, es sei ein deutscher Kaiser.“ Mit diesen 
Worten warb 1836 Robert Schumann beiWienern, Bonnern, Leipzigern, 
beim ganzen deutschen Volke vergeblich um ein Beethovendenkmal. 
Das deutsche Volk ist träge geblieben, bis in unseren Tagen endlich 
ein Einzelner in aller Stille den Mut fasste, ein Denkmal zu schaffen, 
dass seiner würdig wäre. Fünfzehn Jahre hat er daran gearbeitet 
mit unsagbarer Geduld und mit immer tieferer Begeisterung. Heute, 
wo es vollendet vor uns steht, lassen wir uns gern hinreissen zu der 
masslosen Bewunderung, dass seit den Tagen des Zeus des Phidias 
ein gleiches Kunstwerk nicht gesehen worden ist. 

Und wenn die Fremdlinge nach Leipzig pilgern werden und fragen, 
wen jene Bildsäule im Tempel darstelle, so kann jedes Kind antworten: 
Beethoven ist das, — und sie werden meinen, es sei ein Gott gewesen! 

Keinem unserer Grossen war es beschieden, so schnell aus dem 
Menschentum in den Olymp aufzurücken, als Beethoven. Und nicht 
zum wenigsten hat Klingers Meisterschöpfung dazu beigetragen. Bis- 
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her war uns der Schépfer der neunten Symphonie, der Missa, des 
Septetts und all’ der Offenbarungen des Tones, die wir als seine 
Werke kennen, der kleine Sonderling gewesen, der mit dem abge- 
brauchten Cylinder und dem mächtigen Wirrkopf voller Haare eher 
einen komischen Eindruck gemacht haben mag. Es stand neben 
seinen göttlichen Werken nur der kleine Menschenkörper, der dem 
Riesengeist als Instrument gedient hatte. Klinger endlich hat den 
Bann gebrochen und uns aus der zerbrochenen Hülle den Saturnier 
erstehen lassen, der in unendlichem Leiden den widerspenstigen Kör- 
per überwunden und trotz aller Hemmnisse dem Himmel das Bekennt- 
nis der Freiheit entrungen hat. Der Mensch Becthoven ist für uns 
tot, die Kraft Beethoven und die Weisheit Beethoven und das Ringen 
Beethoven ist uns als neues Vorbild erstanden. Unsere Vorstellung von 
ihm wird in Zukunft die Züge des Klingerschen Meisterwerkes tragen. 

In diesen Ostertagen fuhr ich am Schwarzspanicrhause 200 in 
Wien vorüber; das Wiener Treiben geht gleichmütig an dem Hause 
vorbei und die Wenigsten ahnen, welch’ crhabenc Initiationen hier 
stattgefunden haben. Am Auferstehungsfest des Geistes hat man seiner 
Stätte völlig vergessen! Ich konnte einen Schmerz über die Brutali- 
tät des Alltagslebens, welches das Edelste gleichmütig zerstampft, 
lange nicht überwinden, bis mich gleichgestimmte liebe Seelen den 
Weg nach Heiligenstadt hinausführten an das friedliche Häuschen, 
wo „Er“ die Eroica in ländlicher Einsamkeit konzipierte. 

Dort hatte die Natur seiner gedacht und ihr schönstes Blüten- 
kleid angelegt, um Ihn zu feiern. Dann sind wir zusammen den 
Weg ins Feld hinausgegangen, den Er oft gewandelt sein mag, 
wenn ihn die Fülle der Eindrücke nicht mehr im engen Stübchen 
litt. Dort versteht man, dass Beethoven aus der Natur schaffen musste, 
die wie eine Jungfrau im Brautschmuck sich im lieblichen Frühlings- 
kleid ausbreitet. Hier kann man die Pastorale nachempfinden, hier 
auch die Faustmusik der C-mollsymphonie, die das Ringen der gött- 
lichen Kraft gegen die nivellierende Macht des Schicksals darstellt. 
Wie der Wille zum Leben im Frühjahr mit Gewalt die Beschränkung 
der Materie durchbricht und neue Offenbarungen der Schönheit ge- 
biert, so tönt in uns bei diesen Erinnerungen der gewaltige Willens- 
ausdruck des ersten Satzes der fünften und löst sich brausend in die 
glückliche Erkenntnis der Liebe als der Urkraft der Welt auf, die 


Beethoven. 67 


ein unsterbliches Denkmal in der „Neunten“ gefunden hat: Seid um- 
schlungen Millionen, dicsen Kuss der ganzen Welt! — 

Und doch wie Wenigen ist diese Fülle des Lebens zugänglich! 
Wer hat zu seinen Lebzeiten ‚Ihn‘ voll verstanden und wer hat unter 
uns die innere Reinheit und Heiligkeit, um ganz in Beethoven auf- 
gehen zu können? Begreifen wir doch nur das, was wir in uns selbst 
verwirklicht haben an Erkenntnis d h. an Kraft des Lebens und der 
Liebe. Wie sehr stehen wir da noch im Anfange des Verständnisses 
Beethoven’schen Geistes! — 

Nur durch das Okkulte können wir Beethoven zu begreifen ver- 
suchen, indem wir selbst in die Tiefen des Geistes hinabsteigen, aus ` 
denen das schöpferische Wort erschallt. „Musik ist höhere Offen- 
barung als alle Weisheit und Philosophie“ hat uns Beethoven selbst 
gelehrt. Sie ist in der Tat das Sprechen des Wortes, von dem im 
Johannesevangelium die Rede ist. Aller Okkultismus läuft darauf 
hinaus, dieses „verlorene Wort‘, die göttliche Schöpferkraft, die dem 
Menschen eingeboren ist, deren Besitz er aber durch den Mangel 
an Selbsterkenntnis verloren hat, wiederzufinden. Dieses Wiederfinden 
bestcht nicht allein in einem Suchen danach, sondern in einem Sprechen, 
d. h. in dem Verkörpern des „Wortes“, des „Lebens“ durch uns selbst. 
Zuerst wird es uns tausendfach missglücken, bis der letzte Rest un- 
seres Sonderseins ertötet ist und die volle Harmonie der Sphären, 
uns bewusst, in uns ertönt. Dann sind wir selbst Grundtöne dieser 
Harmonie geworden und eins mit dem Leben. 

Es wird dem Leser einleuchten, dass dieses Tönen nicht ein 
Klingen von Musikinstrumenten unserer Erde sein kann, sondern ein 
Erkennen geistiger Harmonieen und Disharmonieen, die man, empor- 
gehoben zur Höhe geistiger Wahrnehmung, nicht allein empfinden 
und hören, sondern selbst tönend verändern kann. In jenen Regionen 
leben die besseren, höchsten Teile unseres Wesens, und beständig 
sinken Begriffe, Empfindungen als Erkenntnisse von oben herab in 
unsern niederen Menschen. Es sind dies Erkenntnisse feinster höchster 
Schwingungen und ihren Ausdruck finden sie in dem, was wir Kunst 
nennen. Insbesondere erzeugt die Musik, wenn auch auf niedrigerer 
Stufe als die Erkenntnisse selbst es sind, so doch in ähnlichster Form 
wiederum Schwingungen, die in engster Correspondenz mit der geistigen 
Ebene stehen und ihr treues Spiegelbild sind. Von der Musik könnte 
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man mit héchster Berechtigung sagen: ,,Und das ,, Wort“ ward Fleisch 
und wohnete unter uns.“ Sie ist in der Tat unmittelbare schöpferische 
Kraft für den, der vermag, sich durch sie zu seinem eigenen gött- 
lichen Wesen emporzuschwingen, der imstande ist, das „Wort“ tönend 
durch sich sprechen zu lassen. Das ist der Mensch, der „gefunden 
hat, was er suchte“. Das ist der, der anfängt „Mensch“ zu sein. 
Und ein solcher war Beethoven. Als ein solcher ist er ein Lehrer 
der Menschen geworden und hat Weisheit über Weisheit in seinen 
Werken uns hinterlassen. Von dem Wollen zu allem Guten, vom 
Glauben an die Kraft des Willens und der Freiheit (Eroica) hat er 
uns durch seine Symphonieen hindurchgefülhrt über die C-moll, die 
Ueberwindung des niederen Menschen in die Regionen des Heiligen, 
wo rückschauend, verklärend der Lebensgang dargestellt ist (in der 
neunten Symphonie), durchtränkt mit der Weisheit des vor dem Tode 
stehenden aber unbezwinglichen Heiligen, der erkannt hat, dass in 
der Beherrschung die höchste Freiheit liegt. Und dabei ist dieses 
grösste aller Musikwerke ein hohes Lied des Lebens, der Lebens- 
bejahung, ein Bekenntnis, wie schön und herrlich das Dasein im 
Lichte des Göttlichen ist, das alle Philosophie in den Schatten stellt. 

Wenn wir es doch alle versuchen wollten, in jene Offenbarungen 
einzudringen, wenn wir Beethoven zu unserem täglichen Gebet machen 
wollten, es gäbe bald nur noch gute Menschen auf der Welt! Er ist 
ein Beispiel der Aufopferung des einen für alle, das in seiner Grösse 
noch kaum erkannt ist. Denn das Grösste ist es, teil zu haben am 
Göttlichen und es nicht für sich behalten, sondern unter den Menschen 
damit zu wuchern. Wenn auch der Mut, das Göttliche den Profanen 
zu offenbaren, die Strafe des Leidens in sich trägt, denn die Mensch- 
heit züchtigt die am meisten, die ihr ihr Herzblut geopfert haben, 
so wird doch um so fester das Band von neuem geknüpft, welches 
die Seelen aus dem Niederen zum Höheren emporzieht. Auch für 
Beethoven war sein Künstlerdasein ein Aufopfern unter höchsten 
geistigen und körperlichen Leiden, das er zu überwinden versuchte 
mit der Ermahnung: „Nicht Mensch sein für Dich, nur für Andere 
leben“ (1812) und das er überwunden hat, indem er uns unvergäng- 
liche göttliche Weisheit lehrte. Unter den Lehrern der Menschheit 
und den Gesalbten der Loge steht er an der Seite Michelangelos 
als einer der Würdigsten. P. Z. 
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Kunstwerke sind Persénlichkeiten. Wir lieben sie und lieben sie 
nicht aus demselben Grunde, wie wir Personen lieben oder nicht lieben. 
Sie sind schén, heiter, anregend, tief, oder sie sind trocken, geistlos, 
ermüdend, deprimierend. In einer musikalischen Komposition geben 
Rhythmus, Harmonie und Melodie dem Werke Rückgrat, Körper und 
äussere Schönheit, drei fundamentale wünschenswerte Elemente bei 
Personen. Der musikalische Gedanke, welchen das Werk als Ganzes 
uns offenbart, ist der Lebensfunken, die Seele, die innere Wirklich- 
keit, welche einer Person ihr äusseres Dasein ermöglicht — ja 
notwendig macht. Und im Verhältnis zu diesem inneren Lebens- 
Grund und -Willen und der Vollkommenheit seines Ausdrucks, wird 
ein Kunstwerk mehr oder weniger künstlerisch bedeutend sein, als 
eine Person bedeutend ist je nach der Stärke des Geistes, der ihre 
Gedanken und Taten belebt. 

So wird uns mehr und mehr klar, dass eine wertvolle Kompo- 
sition nicht etwas ausserhalb des Lebens Stehendes ist, um uns inner- 
halb des Lebens zu amüsieren, sondern eine mehr oder weniger voll- 
kommene Reflexion des Lebens selbst. 

Man kann daraus leicht ersehen, dass ein Werk hervorragend 
auf uns wirken kann, in seiner Melodie allein, oder seiner Harmonie 
oder seinem Rhythmus allein und dennoch sichtbar an den anderen 
mangeln, und daher wird es verfehlen unsere ganze Natur zu befrie- 
digen, oder, obwohl hervorragend in der technischen Beherrschung 
aller drei, kann es doch nur eine blosse Schale sein, ohne uns irgend 
einen musikalischen Gedanken auszudrücken. 

Dieser „musikalische Gedanke“, das Wirkliche hinter der Maske 
rhythmischer, harmonischer, melodischer Technik — was ist es? Die 
Reihe der schon bestehenden Definitionen und Konjekturen ist eine 
lange und widerstreitende, sie rangieren von der blossen Form, durch 
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Farbe, Empfindung, Drama, Philosophie bis herab zu den neuesten 
Entdeckungen in der psychologischen Welt. Ganz klar, denn diese 
Wirklichkeit ist ein Popanz, aber einer, der an Grösse und Bedcu- 
tung von Jahr zu Jahr zugenommen hat. Ein Indizicnbeweis würde 
bestätigen, dass er einem Chamäleon gleichen muss. Wir neigen mehr 
dazu, sie für eine Art proteusartiges Känguruh in Schafskleidern 
anzusehen, wie wir weiterhin beweisen werden. 

In der Litteratur giebt uns eine Sentenz etwas, das über ihrer 
Grammatik und dem Klang ihrer Worte steht, nämlich einen inneren 
Sinn. Bei einer Komposition kann man diese innere Bedeutung hinter 
Rhythmus, Harmonie und Melodie den Inhalt des Werkes nennen, das, 
was das Rahmenwerk der Noten erfüllt, belebt, wie Geist und End- 
zweck den Körper eines Menschen beleben. Dennoch erklärt die Be- 
zeichnung Inhalt, so passend sie sein mag, um daraus logisch zu 
schliessen, nichts. Es ist das Schafskleid, hinter dem wir den wahren 
Träger suchen müssen. Es war unvermeidlich, dass der Inhalt in 
der Musik immer wichtiger wurde, nachdem die Menschen einmal 
gefunden hatten, dass Musik mehr als süsser Klang, dass sie tatsäch- 
lich das Vehikel einer ergreifenden und geistigen Kraft von unbe- 
grenzter Stärke sein kann. Um jedoch den Entwicklungsprozess zu 
beobachten, müssen wir begeisterte Zoologen werden und der Fährte 
unseres schlauen Popanz — Inhalt — folgen. Wir entdecken zuerst, 
dass er eher ein lebendiges Tier ist mit der Gepflogenheit, recht un- 
zeremoniell über den Horizont zu springen, gerade, wenn wir ihm 
mit viel Mühe ein behagliches orchestrales Plätzchen (mit anderen 
Worten eine klassische symphonische Form) als Wohnort bereitet 
haben. Wir wollen uns ansehen, wie er dieses Kunststückchen aus- 
führt. In seinen ersten kulturellen Stadien mag Inhalt eine blosse 
Bezeichnung sein, ein Arrangement von Noten und Notenlinien, wel- 
ches dem Ohr dasselbe Vergnügen gewährt, wie eine zarte Spitze, 
ein schöner Teppich oder die Symmetrie der Staubgefässe einer Blume 
dem Auge. So ist vieles von Haydn und Mozart. Nehmen wir an, 
dass wir vor etwa hundert Jahren in europäischen Hofkreisen lebten 
und gewöhnt wären von der Musik dieses formale Vergnügen zu er- 
langen und stellen wir uns vor, dass wir plötzlich Kompositionen 
gegenüber gestellt werden sollten, welche alle die heiligen Kanons 
musikalischen Herkommens verletzten. Wir könnten nicht mehr die 
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gewohnte Nahrung in unserer musikalischen Kost finden, wonach hätten 
wir dann auszuschauen? Einfach der Popanz hatte einen seiner flüchti- 
gen Kängeruhsprünge gemacht. Wenn wir ihn vernichten, mit anderen 
Worten unsere Aufmerksamkeit den neuen Werken schenken, so finden 
wir, dass, während man die Form des Entwurfes ignorierte, ein er- 
greifender Ausdruck für Kunstmusik gewonnen wurde. Musik war 
nicht länger mehr Spitzen und Blumen; sie war Freude, Schmerz, 
Entsetzen, Frohlocken, Leidenschaft — es war Beethoven und Wagner. 
Aber entgleiste Empfindung und beherrschte Empfindung sind zwei 
sehr verschiedene Dinge und so hatten wir denn und haben noch ` 
die zwei Spezies vom Popanz, einen wilden und einen Hauspopanz. 
Der erstere betrachtet Empfindung, den Zustand des Fühlens selbst 
als ein Ende und kümmert sich wenig darum, als was für ein Ende — 
und der zweite betrachtet die beherrschenden und leitenden Impulse, 
die aus dem Empfinden geboren wurden, als die Quelle der Kraft 
im Leben. Die Extreme sind Caliban und Prospero, der erste ein 
Sklave flüchtiger Leidenschaft, der zweite ein Anger Förderer des 
natürlichen Gesetzes. 

Die Menschen, welche Empfindung in die Kunstmusik einführten 
— in der Volksmusik war sie immer schon vorhanden — waren mo- 
ralische Riesen und gehören daher in Prospero’s Klasse. Aber viele 
Andere weniger Grosse erfassten den Wink — Menschen, welche 
fühlen konnten und das Genie hatten Empfindung auszudrücken, aber 
nicht die Beherrschung der Empfindung. Das hat in unserer Zeit 
zu einer ungeheuren Produktion von Musik geführt, die in Bezug 
auf ihren ergreifenden Ausdruck bemerkenswert ist, durch Menschen, 
von denen man oft sagt, dass sie Wagners Fehler, aber nicht seine 
Grösse nachahmen. Sie sind wahre Wunderschöpfer und ihre Musik 
übersteigt alles Vorhergegangene an Irisieren, an chromatisch tonalen 
Orgien, beliebigen Empfindungen, angenehmen und unangenehmen. 
Aber sie haben keine Antwort für den, der erschreckt zusieht und 
fragt „wohin?“ Die Tiefen und Untiefen des Lebens haben für sie 
nur einen ästhetischen Wert, bis sie vielleicht sich selbst gestrandet 
und untersinken sehen, Auge in Auge mit dem Kampf des Lebens 
und des Todes. Doch sind viele von diesen heroischen Drifters grosse 
Männer gewesen, Genies, die in ihrem Fieber sich zu äussern höchst 
fruchtbar in der Erfindung neuer Ausdrucksmittel gewesen sind und 
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ihren Nachfolgern ein unschätzbares Vermächtnis hinterlassen haben. 
Sie haben indessen den moralischen Faden, der unentwirrbar in das 
Schema des modernen Lebens verwoben ist, einer Kunst verweigert, 
deren rechtmässiges Gebiet das ganze Panorama des Lebens ist. Sie 
beschäftigen sich beständig mit moralischem Material nicht ernsthaft, 
bildend, sondern nur, weil es malerisch oder romantisch ist! 

Das sind die neueren Romantiker und Realisten. Sie haben 
keinen Anteil an der Arbeit, menschliche Zustände zu formen, wie 
es Beethoven und Wagner taten, sondern haben nur mit vollendeter 
Geschicklichkeit die zerlumpten, ewig anklagenden menschlichen Zu- 
stinde um sich dargestellt. Ein Mann möchte ihr Savanorola ge- 
wesen sein — Brahms — und in der Tat, es dauerte eine Zeit lang, 
bis man fand, dass hinter der scheinbaren Strenge seiner Stimme 
keine echte Prophezeiung oder Offenbarung für die moderne Musik 
stand. Nicht zufrieden damit, blosse unvernünftige Rührseligkeit ein- 
zuschränken, leugnete Brahms seinen Zeitgenossen, vielleicht still- 
schweigend, ihre gerechtfertigte Verheissung normalen dramatischen 
Fühlens ab und verfiel selbst in eine Art kolossalen Formalismus’. 

Aber weder die regenbogenfarbenen, doch formlosen Nebel .der 
Rührseligkeit, noch eindringlichen, doch dürren Täler des neuzeitigen 
Formalismus können unseren Blick vollständig vom schimmernden 
Gipfel einer Kunst abziehen, die vollendctes Leben, Form, Farbe, 
Empfindung, Gedanken, Tat, Wissen, und Gutes und Böses zugleich 
ist — das ganze Lebensdrama — die Kunst Beethovens und Wagners. 

Man hat die Essenz dieser Kunst, die Schilderung wiedererzeu- 
gender menschlicher Zustände in der modernen Jagd nach Sensation 
fast aus den Augen verloren. Und dennoch können wir „Hurrah 
den Modernen“ rufen, denn diese ruhelose Gährung wird einen Wein 
seltener Lese hervorbringen. Aber was wird geschehen, wenn eine 
Generation, die sich von post-Wagnerischer Rührseligkeit genährt 
hat (niemals einer logischen Entwicklung von Wagner aus), einer 
Musik gegenüber gestellt wird, der es weder an Zeugungsfähigkeit, 
Farbe und dramatischer Kraft noch Umkehr zum Formalismus fehlt, 
die aber nicht länger mehr die gewohnte ergreifende Betäubung sein 
wird? Zweifellos wird in einem solchen Falle die ganze raison d’étre 
der Musik zuerst scheinbar verschwunden, der lebende Geist geflohen 
sein. Einfach, unser Popanz wird wieder einmal einen Sprung ge- 
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macht haben, und wir miissen den Inhalt wieder anderswo suchen 
als in der Sensation. 

Um ihn zu finden, miissen wir fragen: , Was ist der finale Unter- 
schied zwischen dem Menschen, der Rührung als Ziel annimmt und 
dem einen, der sie dorthin stellt, wohin sie in Beziehung zu den 
anderen Dingen des Lebens gehört, um das Leben selbst zu einem 
erwünschten Ziel zu führen. Sichtlich wird der eine getrieben, wäh- 
rend der andere mit der Hand am Ruder sein Schiff dem bestimmten 
Hafen zusteuert. Und was braucht der Zweite, um das auszuführen, 
was den Ersten nicht kümmert? Einfach — den Willen es zu tun. 
So entpuppt sich unser Popanz, der sich eine Weile als Rührung — 
den Willen zu fühlen — verkleidet hat, als der Willezu tun, zu 
handeln. 

So wird der Wille zu tun, das Handeln, zum Inhalt der Musik, 
er entthront die überhandnehmende Gemütsbewegung und den künst- 
lichen Formalismus, beides Aspekte des minderen Willens zu fühlen, 
während er gleichzeitig Form und Gemütsbewegung zu seinen eignen 
Zwecken gebraucht. So nimmt es der grössere Wille mit dem ganzen 
Leben auf, indem er uns befihigt uns durch unsere Taten dem Ziel 
zu nähern, das uns unser Streben klar macht; im höchsten Fall be- 
herrscht das Gefühl nur einen Teil jenes Ganzen. 

Und wie ist dieser Prometheus zu erkennen seit Jupiter entthront 
ist? Einfach, indem wir in unser alltägliches Selbst schauen und sehen, 
ob die Musik, die wir hören, in uns einen Zustand des Gefühls oder 
einen Zustand des Handelns erweckt. Unsere Diskussion hat uns zum 
Schluss zu keiner philosophischen Abstraktion geführt, aber zu etwas, 
das Jedem von uns in ihm sogleich bekannt war. Der Wille zu tun, 
Handeln als Inhalt, macht uns seinen Eintritt in die Musik zuerst 
fühlbar, indem er sich des musikalischen Materials, Rhythmus, Me- 
lodie, Harmonie bemächtigt und es aus einem zärtlich gehegten, je- 
doch vorbestimmten Traum, zum Bewusstsein eines wirklichen und 
intensiven Lebens erweckt. Musik singt uns nicht länger mehr hübsch, 
noch trägt sic uns hinüber in eine Welt sorgloser Vergnügungen und 
Träume, sondern belebt uns oder deprimiert uns in einer unbeschreib- 
lichen Art, macht uns bewusst für das praktische Leben, aber erhöht 
seine Bedeutung und erinnert uns an unsere bisher nicht verstandene 
Kraft, das Leben zu formen, wie wir wollen. 
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Wenn wir nicht hauptsächlich nach angenehmer Sensation durch 
den Ton suchten, ao würde uns Beethoven oft in dieser Weise be- 
rühren. Intensive Gemütsbewegung giebt uns Vergessenheit für Dinge, 
an die wir uns erinnern sollten, aber nicht erinnern wollen. Auf der 
anderen Seite zeigt uns der Wille zu tun, welcher Bereitschaft und 
Stärke zum Handeln bedeutet, alle Dinge in unserer Erfahrung, Träume 
und Wirklichkeiten, Gefühle und Taten, giebt uns aber gleichzeitig 
die Kraft, sie ordnungsgemäss zu arrangieren. Wir brauchen kaum 
weiter zu blicken, um zu sehen, warum selbst der Musikliebhaber 
sich zuweilen nicht der Aufgabe gewachsen fühlt, mit einer Beethoven- 
Symphonie sich hervorzutun. Es ist nicht Lethe, sondern Leben mit 
des Lebens Verantwortlichkeiten! Und auch hier ist die Person leicht 
erklärt, die Wagner „mit Unterbrechungen“ liebt: — den rührenden 
Unterbrechungen. Eine solche pickt, wie Jack Horner, rührselige 
Rosinen aus der Wagner-Welt Pastete, lässt aber die Pastete selbst 
erwachsenen Personen, die in ihrer Glückseligkeit nicht von Süssig- 
keiten abhängig sind. Während die Letzteren aber keineswegs die 
Ergötzungen des Ersteren verachten, so schauen sie doch darüber 
hinaus und sehen den Willen in Wagners Werken, wie er langsam, 
aber mit unwiderstehlicher Kraft die Substanz idealen Lebens und 
heroischer Tat aufbaut. 

In einem wirklichen musikalischen Kunstwerke können die Ge- 
biete, die von einem dieser verschiedenen Inhaltsphasen beherrscht 
sind, nicht gemessen und registriert werden. Sie verschmelzen und 
überdecken sich gegenseitig. Sie sind aber trotzdem erkennbar. Wenn 
wir doch lernen würden sie zu unterscheiden, die musikalische Offen- 
barung direkt zu lesen, so wäre der erste Schritt, wenn wir es nicht 
schon lange vorher getan haben sollten, getan, einen solchen trau- 
rigen Glauben wie den, dass die Musik allein dazu da sei, um uns 
durch Töne angenehme Empfindungen hervorzurufen, auszurotten; 
das mag in einer gewissen Periode der menschlichen Entwicklung 
universell eine haltbare Stellung gewesen sein und sie ist immer noch 
das unsichere Bollwerk jener, die noch immer darauf bestehen, in 
der Vergangenheit zu leben. Der zweite Schritt ist, den Glauben zu 
verbannen, dass Musik ursprünglich existierte, um durch den Ton 
irgendwelche Empfindungen zu geben, angenehme oder schmerzliche. 
Denn dann würden wir noch nach Befriedigung derselben unersätt- 
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lichen Begier „zu fühlen“ verlangen. Das Nächste ist, den Glauben 
fallen zu lassen, dass Musik für irgend eine besondere Sache oder 
eine Klasse von Dingen da sei und zu erkennen, dass es für jede 
Lebenssphäre, jede Höhe, Breite und Tiefe eine entsprechende Musik 
geben mag. 

Wenn wir ohne Vorurteil in Bezug auf das, was die Musik sein 
sollte, sie, wie wir sie hören, sich spontan auf das, was unser eignes 
Leben ist, beziehen lassen, dann nur hat sie Freiheit uns ihren vollen 
Sinn auszusprechen. Wenn sie uns in diesem Augenblick von den 
Blumen des Feldes spricht oder von Leidenschaften oder Träumen, 
so mag sie uns im nächsten von der Vernichtung des verfallenden 
menschlichen Glaubens, vom Kampf des Guten und Bösen, von dem 
höchsten Ziel menschlicher Bestrebungen sprechen. 


Arthur Farwell. 


Was schafft Ihr tote Werke ohne Zahl 
Ihr Jünger aller Künste Gilden? 

Das höchste Menschen - Ideal 

Ist doch lebend’ge Seelen bilden! 


Legt Feder, Pinsel, legt den Meissel fort 

So lang das Leben Euch vergönnt zu formen, 
Vor geht die Tat den Bildern und dem Wort 
Und mehr ist Leben als des Lebens Normen! 


C. Salmen. 


Mystische Maurerei. 
(Kapitel I: Die Grundlagen der Erziehung und Ethik.) 


So lange der Kampf um das blosse Dasein, wie es heutzutage 
der Fall ist, den grössten Teil an Energie, Zeit und Gelegenheiten 
des Menschen in Anspruch nimmt, wird er niemals die wahre Be- 
stimmung der Menschheit oder den Zweck des menschlichen Daseins 
erkennen. So viel kann man schon aus der physischen Entwicklung 
allein sehen; besonders aus dem Studium des menschlichen Gehirns, 
in dem eine beständig zunehmende Menge grauer Substanz von den 
gewöhnlichen Funktionen zur Erhaltung der physischen Struktur be- 
freit wird und augenscheinlich bestimmt ist, sich getrennten, höheren 
Zwecken zu widmen. Rein intellektuelle Beschäftigung mit der phy- 
sischen Ebene, mit den Vergnügungen und dem Unterhalt des Lebens, 
wird die Philosophie der zerebralen Entwicklung nicht erklären. 
Grösstenteils aus diesem Grunde sind auch die Verrichtungen des 
Encephalon (Gehirnes) noch so wenig bekannt. Es liegen latente 
Kräfte und fast unbegrenzte Fähigkeiten im Menschen, von deren Be- 
. deutung und Besitz er schwerlich sich etwas träumen liess. Weder 
Musse noch intellektuelle Bildung allein werden diese Kräfte offen- 
baren. Nur durch cine vollständige Philosophie der ganzen Natur 
des Menschen und der Fähigkeiten und der Bestimmung der mensch- 
lichen Seele, unterstützt durch die praktische Verwertung solcher 
Kenntnis, wird der Mensch eventuell in den Besitz seines Geburts- 
rechtes gelangen und von dieser „allgemeinen Kindheit“ an — wie 
Browning es nennt — beginnt die Reise vom wirklichen Menschen- 
tum zur Vollkommenheit. 

Zwei Bedingungen stehen jetzt solchen Ausführungen direkt im 
Weg: die erste, Anarchie und Verwirrung, das Resultat des Egoismus 
in allen sozialen Beziehungen. Diese Lage kann nur auf eine Weise 
überwunden werden, d. i. durch die Anerkennung der unterdrückten 
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Menschenverbrüderung; nicht als eine Theorie, eine religiöse Pflicht 
oder eine reine Gefühlssache, sondern als eine Tat in der Natur, ein 
universelles und göttliches Gesetz, für dessen Heftigkeit die Strafe 
eben die Lage ist, unter welcher die Menschheit jetzt leidet. 

Das zweite Hindernis, welches die „Verwirrung unter den Ar- 
beitern“ verursachte, indem sie den sozialen Tempel und die indi- 
viduelle Wohnung des Menschen aufbauten, sind „falsche Ideale“, un- 
genügende Erziehungsmethoden und fast totale Unwissenheit der Exi- 
stenz und der Natur der Seele. Das Resultat dieser Unwissenheit 
sieht man in der Tatsache, dass nicht ein Individuum unter einer 
Million, das sowohl Zeit und Gelegenheit dazu hat, einen wirklichen 
Fortschritt in der Entwicklung der höheren Kräfte macht oder sich 
nur bewusst ist, dass es eine lebende Seele ist. Das Alter trägt nicht 
nur Siechtum, sondern unendliches Elend. Nicht einer unter einer 
Million kann mit dem Dichter sagen: 

„Lebenssonnenuntergang giebt mystische Lehre mir, 
Wie das Ereignis der Zukunft wirft seinen Schatten voraus.“ 

In der grossen Mebrheit von Fällen wird der Tod im Alter mit 
Ungewissheit und Furcht betrachtet oder als eine Erlösung von Leid 
und Kummer. So wird das Leben als ein notwendiges Übel ertragen 
und viel öfter als ein Verlust, denn ein Erfolg erklärt. Was das 
Leben sein müsste, ersehen wir oft aus unseren eignen Fehlgriften; 
was es sein möchte, wird nur schwach von der Intuition der Seele 
wahrgenommen, die vollständig auszulöschen auch Kampf und Selbst- 
sucht des Daseins nicht vermochten. 

Die Dinge brauchten nicht so zu liegen, noch müssen sie not- 
wendig länger so bleiben, wenn ernste Männer und Frauen fleissig 
suchen wollten, zuerst nach der Ursache aller unserer Leiden und 
zweitens nach einem wirksamen Heilmittel. Das Heilmittel ist zu 
finden, erstens in der Erkenntnis. Zweitens im Dienste der 
Wahrheit. Nun wollen wir die Verhältnisse, unter denen wir leiden, 
etwas näher untersuchen. 

Die Gegenwart wird stolz das Jahrhundert der Wissenschaft ge- 
nannt. Die Buchdruckkunst, die Dampfkraft und Elektrizität in an- 
gewandter Wissenschaft; die Konservierung und Korrelation der Ener- 
gie und die Theorie der Entwicklung in der spekulativen Wissenschaft 
mit den daraus resultierenden Einzelheiten, bilden den grösseren Teil 
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unserer wirklichen Entdeckungen. Eine Maschine schafft die Arbeit 
von zwanzig und mehr Menschen, während die Arbeiter, die so ent- 
behrt werden können, keinen angemessenen Teil am Nutzen der me- 
chanischen Erfindung haben. Jene, die mit ihren Händen arbeiten, 
sind nicht länger Künstler, sondern im allgemeinen Maschinen, eine 
Notwendigkeit für gewisse Einzelheiten, für welche noch keine anderen 
Maschinen erfunden wurden. Die Tätigkeit der arbeitenden Klassen 
wird so zur Knechtschaft herabgewürdigt, ohne eine Hoffnung auf 
Vorwärtskommen zu lassen und hat daher keinen anderen Antrieb 
als den, den Wolf von der Türe abzuhalten. Ein Fabrikartikel, der, 
wenn er fertig ist, mehr Extravaganzen und erhöhtem Luxus als der 
Befriedigung eines notwendigen Bedürfnisses dient, geht durch viele 
Hände, ehe er vollendet ist. Der Arbeiter ist froh, so dienen zu 
können, denn Untätigkeit bedeutet für ihn Entbehrung und noch ist 
die Armee der Unbeschäftigten ein immer zunchmendes Heer. Die 
Beschäftigung des gewöhnlichen Arbeiters ist noch unsicherer, als die 
des Mechanikers und Künstlers. Ist es denn dann ein Wunder, dass 
in Zeiten finanzieller Unsicherheit, wenn Tausende von Arbeitern 
ausser Beschäftigung und den grössten Entbehrungen unterworfen sind, 
unfähig die wahren Ursachen ihrer Leiden zu erkennen; natürlich 
neidisch und missgünstig auf jene, die mit allem Luxus des Lebens 
umgeben sind, unwissend, dass etwas von Grund aus unrecht ist, um 
all’ diese Ungleichheit und Ungerechtigkeit zu schaffen, sich zusammen- 
rotten, um das, was sie als ihre Rechte betrachten, sich mit Gewalt 
zu sichern? 

Aber all das betrifft das rein physische Dasein, obwohl die Wir- 
kungen auf allen Daseinsebenen sichtbar werden. Mit Bezug auf 
die Wissenschaft vom Menschen und alles, was seinen Ursprung, seine 
Natur und Bestimmung betrifft, individuell oder kollektiv, hat uns 
weder Wissenschaft noch Religion etwas gelehrt. Die Wissenschaft 
hat den Kriegsruf ,,Ueberleben der Tauglichsten*, — eine rein wissen- 
schaftliche Phrase des Mottos des Räuberbarons, „dass der nehmen 
soll, der die Macht hat, und behalten, wer kann“. In den Betrieben 
des Lebens kann das Resultat in ein Wort zusammengefasst werden, 
Konkurrenz. In der Fabrikation, im Gewerbe, in allen Professionen, 
selbst im geistlichen Beruf — in den Schulen, überall, Konkurrenz, 
Wettstreit und „das Ueberleben der Tauglichsten“. 
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„Und dies erzwingt uns Achtung vor den Menschen; 
Besorgnis hegen wir ob seinem schwanken Wert, 

Ein Wunsch erfüllt uns: zur Entwicklung ihm zu helfen, 
Und zu bestimmen seinen Rang und Platz.“ 

So weit ist unsere gerühmte Civilisation auf einer gigantischen 
Leiter, einem Wagen von Jagannatha gleich, und sie zermalmt Köpfe 
und Herzen ebenso unbarmherzig wie die hölzernen Idole unserer Hei- 
denbrüder, nur wir vollziehen, echt amerikanisch, das Töten im Handel. 

Werden nicht fast alle Energieen und Tätigkeiten des Lebens 
allein auf die physische Ebene gerichtet und verwendet? Und hat 
der Kampf ums Dasein nicht bei der grossen Mehrheit der Menschen 
zugenommen, trotz unseres gerühmten Fortschrittes, unserer gerühm- 
ten Wissenschaft und unserer Christlichen Civilisation? Wir haben 
weder Zeit noch Kraft, noch Sinn, die wirkliche Bedeutung und das 
Ziel des Lebens zu entdecken, weil unsere Kräfte alle von der Sorge 
um den blossen Daseinsunterhalt aufgebraucht werden. 

„Oh, klein ist die Freude, die Dasein kann geben, 
Wenn die Furcht, dass wir sterben, allein beweist Leben.“ 

Wenn wirkliche Kenntnis der Natur der Seele und der Bestim- 
mung des Menschen nie existiert hätte, so würde unsere jetzige Lage 
äusserst bemitleidenswert sein; aber wenn bewiesen wird, dass diese 
Erkenntnis einst existierte, dass sie zuerst durch Selbstsucht herab- 
gesetzt und dann mit Absicht verloren wurde, und dass Jahrhunderte 
lang hinterlistige intriguante Priester, die das Schaffot verdient hätten 
und anstatt dessen heilig gesprochen wurden, ihr Bestes getan haben, 
um die Menschheit dieser Kenntnis zu berauben, was wird dann der 
edel gesinnte Mensch sagen? Wird er dann universelle Menschen- 
verbrüderung und Toleranz predigen und dennoch an der Priester- 
schaft Rache zu nehmen suchen? Tausend mal nein! Aber lieber 
würden wir Priester und Proletariat ihre eigenen Angelegenheiten 
ordnen und ihre eigenen Wege gehen lassen, und uns selbst an das 
Werk begeben, um dieses verlorene Wissen aufzufinden, und wenn 
wir es aufgefunden haben, es voll der Menschheit hinzugeben. 

Das hoffnungsvollste Zeichen der Zeiten ist das humanitäre Werk, 
welches von Tausenden von wohlüberlegten Menschen getan wird, 
welche die bestehenden Uebel erkennen und darnach streben, sie los 
zu werden. In vielen Beispielen sind jedoch die erlangten Resultate 
keineswegs der Kraft und den dargebrachten Opfern angemessen ; 
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denn Selbstaufopferung ist eine Tugend, welche dem Christentum 
durchaus nicht unbekannt ist. In vielen Fallen aber gleichen diese 
menschenfreundlichen Bestrebungen dem Versuch, einen Upasbaum 
zu zerstören, der, wenn er auch täglich gefällt wird, doch schon vor 
dem anderen Morgen wieder aufgewachsen ist. Wir nehmen Ver- 
brecher gefangen und richten sie hin, aber die Verbrechen nehmen 
nirgends ab. Wir sperren Irrsinnige ein und doktern an ihnen herum, 
aber der Irrsinn nimmt beständig zu. Wir bauen Hospitäler für 
Waisen und Kranke, aber Not und Elend des Alters sind deshalb 
nicht geringer. Mit der Zeit werden wir erkennen, dass wir mit all 
unseren Methoden durchaus auf dem falschen Wege sind. Im Ganzen 
muss aller Nutzen, welcher durch wissenschaftliche Entdeckungen und 
durch Arbeitsmaschinen erzielt wurde, den Verbrechern und bedürf- 
tigen Klassen zurückgegeben werden. Das einzige Resultat, dessen 
wir uns rühmen können, ist die Zunahme von Millionären, und diese 
sind, anstatt die Frucht einer höheren Entwicklung, fast ohne Aus- 
nahme die Blüte einer Zivilisation der Konkurrenz und Selbstsucht.. 
Sie haben eine Aristokratie des Reichtums geschaffen, sehr oft durch 
Spiel und Diebstahl, und bestimmen das Kriterium der sogen. „guten 
Gesellschaft‘ d. i. extravagante Schaustellung und vulgäre Prätension. 
Was ist es denn überhaupt mit unserer berühmten Zivilisation ? 
Die Antwort: sie ist Unwissenheit und Selbstsucht; sie ist 
das Ergebnis der „Sünde des abgesonderten Zustandes“. 

Wenn in unseren sozialen und politischen Affären das oben Ge- 
schilderte das Resultat ist, trotz allen wissenschaftlichen Fortschritts 
und angesichts unserer gepriesenen „Christlichen Zivilisation“, sind 
wir in intellektuellen oder in erzieherischen Dingen besser daran? 
Lassen Sie uns sehen. 

Eine der ersten Lektionen, die man dem Kinde in der Schule erteilt, 
ist die von der Konkurrenz. In dem frühesten Alter wird dem Kinde 
eingeimpft, dass es danach streben müsse, der Erste in der Klasse zu 
werden und alle seine Bemühungen sind darauf beständig gerichtet, 
seine Mitschüler zu überflügeln. So manche junge Leute, die in litte- 
rarischen Instituten promovierten und Auszeichnungen davontrugen, 
blieben für den ganzen Rest ihres Lebens geistige Wracks. Auch sind 
die gelchrten Gegenstände und die beherrschten Wissenszweige selten 
von grossem praktischen Wert für das spätere Leben des Schülers. 
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Die Gesamtsumme technischer Informationen ist oft in sogenannten 
gelehrten Handwerken nützlich, aber im gewöhnlichen Verlauf des 
Lebens werden sie zumeist vergessen und verlernt und dienen selten 
dazu, die höheren Wege zur Erkenntnis zu eröffnen oder das Indi- 
viduum in Besitz einer Erkenntnis seines wahren Ichs zu setzen. 

Herbert Spencer erwähnt fünf Punkte, die in der Erziehung des 
Kindes anzustreben sind: Jene Erziehung, welche zur direkten Selbst- 
Erhaltung vorbereitet; jene, welche zur indirekten Selbst-Erhaltung 
erzieht, jene, welche tür den Elternberuf vorbereitet, jene, die Staats- 
bürger heranbildet und jene, welche für die mannigfaltigen Lebens- 
verfeinerungen des Lebens vorbereitet. Diese von einem der grösssten 
Autoren unserer Zeit festgesetzten Gegenstände betreffen, wie man 
sieht, die Selbsterhaltung und das Vorwärtskommen im Leben; 
der letzte Gegenstand kann durch weitere Folgerungen ein soziales 
Gepräge erhalten; aber ein höheres Wissen, das bestimmt ist dem 
Menschen den Besitz wirklicher Kraft zu verleihen und die Entwick- 
lung der Seele zu fördern, ist nicht einmal erwähnt. 

In allen unseren religiösen Instruktionen, von Kindheit an und 
durch alle religiösen Dienste im späteren Leben werden wir gelehrt 
nach der Erlösung unserer eignen Seelen zu sehen und das angesichts 
der Behauptung, dass ein grosser Teil der menschlichen Rasse even- 
tuell vollständig verloren gehen oder für alle Ewigkeit verdammt 
werden wird. Die Wissenschaft vervollständigt dieses Bild, indem 
sie uns zu demonstrieren sucht, dass der Kampf um das Dasein ein 
notwendiger Zustand des Fortschritts ist und dass nur die schärfsten 
Zähne und die längsten Klauen siegen können. Das Ideal, welches 
so von Religion und Wissenschaft hochgehalten wird, ist Selbstsucht. 
Selbsterhaltung wird als das „Erste Lebensgesetz“ betrachtet. Das Re- 
sultat ist Materialismus im striktesten und breitesten Sinne und dieser 
hat alle höheren Ideale gelähmt, wo er sie nicht vollständig zerstört hat. 

Muss man nicht vernünftigerweise annehmen, dass, wenn wir im 
Besitz wahren Wissens wären, wir unsere Handlungen so beherrschen, 
unser Leben so gestalten würden, dass wir die Fallgruben der Un- 
wissenheit vermeiden und unseren Fuss auf den Pfad der höheren 
Entwicklung setzen würden. Die Religion bietet den Glauben mit 
einem System von Belohnungen und Bestrafungen und schärft Nächsten- 
liebe ein, welche in den meisten Fällen in „Almosengeben“ übersetzt 
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wird; aber die Religion giebt uns kein Wissen. Die Wissenschaft 
bietet uns eine Theorie oder eine passende Hypothese, aber giebt 
uns noch kein Wissen. So lange es noch unserer ganzen Energie 
bedarf, um unser Dasein auf der physischen Ebene zu erhalten und 
jenen zu helfen, die nicht einmal das ohne Anleitung tun können, 
so lange haben wir wenig Gelegenheit, nach höheren Dingen zu suchen. 
Das komplizierte System, unter welchem wir arbeiten, ist das 
Resultat von viele Jahrhunderte langer Unwissenheit und Aberglauben 
und des Unrechttuns vieler Generationen und diese Resultate können 
nicht in einem einzigen Tage geändert werden. Viele unserer mo- 
dernen Institutionen, die voller Täuschung und Ungerechtigkeit sind, 
wurzeln so fest, dass sie sich selbst herausarbeiten müssen zu einem 
bitteren Ende des Schmerzes, Kummers und wahrscheinlich durch Ge- 
setzlosigkeit und Blutvergiessen. Das wäre nicht nötig, aber es würde 
unmöglich sein mit einem Male eine genügende Menge von Indivi- 
duen, welche in diese Institutionen verwickelt sind, von der wirk- 
lichen Ursache all’ unseres Elendes zu überzeugen und sie zu gleicher 
Zeit zu bewegen mitzuhelfen die Ursache sogleich zu beseitigen. So 
etwas ist nicht zu erwarten, wegen des universellen Unglaubens an 
die Existenz des vorgeschlagenen Heilmittels; daher wird die ver- 
geltende Gerechtigkeit ihre eignen Resultate auszuwirken haben. 
Ist es wirklich nötig, dass die Menschheit für immer in Un- 
wissenheit bleiben und immer wieder dieselben Torheiten wiederholen 
sollte und die Vergeltung herausfordern, die wir angerufen haben? 
In den folgenden Seiten wird auf zwei Quellen der Erkenntnis 
hingewiesen, das sind Maurerei und Philosophie, und von diesen 
wurde bewiesen, dass sie direkt oder indirekt ihren Ursprung in den 
Mysterien des Altertums haben. Die noch nicht anerkannte Brüder- 
schaft der Menschen ist die Basis aller Ethik und die grosse Re- 
publik der Ideal-Staat. Wenn diese Begriffe festgehalten und danach 
gehandelt würde, so würde daraus Zeit, Gelegenheit und Kraft re- 
sultieren, die tieferen Probleme des Ursprungs, der Natur und der 
Bestimmung des Menschen zu begreifen. „Der Mensch ist noch nicht 
Mensch.“ Was er sein und unter günstigen Bedingungen wirken 
könnte, davon liess man sich kaum träumen. Wir bauen niemals 
über unsere Ideale hinaus, wir fallen gewöhnlich tiefer herunter. 
In fast jeder Gemeinschaft giebt es einige wenige Personen, von 
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denen der Existenzkampf auf das Geringste reduziert wird; und 
zweifellos die Mehrheit derselben waren Frauen. Wenn sie zu leben 
haben oder genügend versorgt sind, so haben sie wirklich Muse zum 
Studium und zur Selbstvervollkommnung und viele von ihnen widmen 
sich mehr oder weniger mildtätigen Werken. Aber, wenn sie ein 
hohes Ideal haben, das über dem Verdienst der Mildtätigkeit steht 
und der Selbstbilligung, welche dieselbe bringt, und wenn sie be- 
züglich der Natur der Seele und der Gesetze ihrer höheren Entwick- 
lung kein wahres Wissen haben, so verzetteln sie die Gelegenheiten 
in Luxus und Pflege eigner Bequemlichkeit, welche sie durch den 
Tribut, den sie der Nächstenliebe zollten, als gerechtfertigt be- 
trachten. Das Resultat ist, dass sie gewöhnlich von Langeweile ver- 
zehrt werden; nur, dass sie so unbeständig wie Wasser in der Sucht 
nach neuen Sensationen und Anregungen sind. 

Wenn die Mehrheit derselben Frauen sind, welche die Regeln 
und Gebräuche der sogenannten „Gesellschaft“ bestimmen, so sind die 
Ideale ihrer männlichen Gefährten oft noch weit niedriger als die 
ihren, und die Männer werden vor der Langeweile durch die Ab- 
wechslung des Klublebens oder durch Geschäftspflichten bewahrt. 
Der gewöhnliche Arbeiter, der beständig beschäftigt ist, ist zuweilen 
wirklich viel weniger elend, als diese Söhne und Töchter Fortunas, 
welche jeden Geschmack am Leben verlieren und in ihrem Alter 
voller Kummer über ihre vergeudete Jugend sind und deren Leben, 
wo sie nicht zu Schwachsinn degenerieren, oft durch Lähmungen 
verkürzt wird. Es ist eines der hoffnungsvollsten Zeichen unserer 
Zeit, dass sich unter dieser begünstigten Klasse eine zunehmende An- 
zahl von Leuten finden, die sich selbst, ihre Zeit, Kraft und ihr 
Geld zur Verbesserung der Lage der Massen hingeben. Da die Re- 
inkarnation wirklich ist, sammeln diese Diener der Menschheit einen 
Vorrat guten Karmas an, der wirklich ein Schatz im Himmel ist und 
der ihnen unbedingt noch weitere Gelegenheiten und grössere Kraft 
für das Gute in einem andern Leben sichern wird; und das Beste 
von allem, sie entfalten die höheren geistigen Wahrnehmungsfähig- 
keiten! Nichts unterdrückt das höhere Selbst im Menschen so wie 
die Selbstsucht, und aus diesem Grunde sind so wenig Menschen im 
Besitz der direkten Wahrnehmung, dass das, was wahr ist, wahr ist, 
und das was falsch ist, falsch ist. 

6* 
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Es bestand eine lange Zeit die sehr verbreitete und zunehmende 
Uberzeugung, dass die Erziehung eine Panacee fiir alles Ubel sein 
würde und dass, wenn wir mit der Jugend beginnen könnten und 
die Kinder trainiern, wir eventuell die Gesellschaft reformieren könnten, 
selbst wenn diese Kinder die Nachkömmlinge lasterhafter Eltern wären. 
Das „wir müssen erziehen oder wir müssen verderben“ enthält zweifel- 
los eine grosse Wahrheit; aber sie wird übertrumpft durch einen 
anderen Ausspruch: „Erziehung kann die Defekte der Geburt nicht 
ausgleichen.“ Was wirkliche Erziehung ist, wie und wann sie be- 
ginnen sollte und was man unter den günstigsten Verhältnissen von 
ihr erwarten könnte, das wissen wir noch nicht. Das Sprichwort, 
dass es wenigstens drei Generationen braucht, um einen Gentleman 
zu machen, enthält eine Wahrheit, selbst wenn die Ansicht, was ein 
wirklicher Gentleman ist, sehr ungewiss und abweichend sein kann. 
Und ferner, der Ausspruch, dass die Erziehung eines Kindes wenigstens 
neun Monate vor seiner Geburt beginnen sollte, zeigt, dass man wenig- 
stens vorgeburtliche Zustände und Einflüsse als bestehend anerkennt. 
Aber in letzterer Hinsicht, d. i. bezüglich der Umgebung der Mutter 
während der Schwangerschaft, wussten die alten Griechen weit mehr 
als wir und stellten Gesetze auf, um die Schaustellung oder das Sehen- 
lassen physischer Deformationen zu verhindern. Die Folge davon 
war physische Symmetrie, wie sie die Welt selten wieder geschen hat. 

Wenn nun alle diese Probleme im Lichte der Re-inkarnation 
studiert werden, so verschwindet der grössere Teil aller Obskuritäten. 

Ein solches Studium lehrt uns, was das Ego, was durch Ver- 
erbung bestimmt und was der individuelle und unveräusserliche Be- 
sitz des Ego selbst ist. Es lehrt uns, wie durch ein Gesetz, so blind, 
wie das der Gravitation, weil es immer absolut gerecht ist und so 
unbeugsam, wie das Fatum, das Karma des Kindes sich mit dem 
Karma der Eltern vereint, in Hinsicht der Tugend oder des Lasters. 
Wenn beide, Laster und Tugend, dem Ego als Resultat aller früheren 
Leben anhängen und sich in den Bestrebungen des Individuums äussern, 
so kann auf einen oder den anderen Weg dann die Elternschaft in 
jedem Fall nur die notwendigen Bedingungen des Ausdrucks gestalten 
und die Gelegenheit geben, dieangeborenen Bestrebungen auszuwirken. 

Das einzige nun, was die Erziehung verändern kann und ver- 
ändern muss, sind diese angeborenen Neigungen. Das ist die einzig 
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wahre Reformation und ein grosser Schritt diesem Ziel entgegen wird 
durch eine Verbesserung in der individuellen Umgebung erreicht. 
Wenn man jedoch betrachtet, dass alle Umgebung das Resultat des 
Karına unter natürlichem Gesetz ist, so ergiebt sich daraus, dass die 
unglücklichste und besserungsloseste Umgebung eben die Bedingungen 
der Reformation hervorbringen muss. Man kann sich vorstellen, dass 
ein wirklich intelligentes und strebsames Ego, welches von Karma 
als Ergebnis seiner eignen Handlungen in einem früheren Leben 
unter diese ungünstigen Bedingungen gebracht wurde, nicht allein 
alle seine Energieen einsetzen würde emporzukommen, sondern dass 
es durch solche erniedrigenden Einflüsse, wie sie ihn jetzt umgeben, 
sich abgestossen fühlen würde und sie fliehen würde wie die Pestilenz. 

Hier stehen wir Angesicht zu Angesicht dem wirklichen Er- 
ziehungsproblem gegenüber. Wie sollen wir erziehen? Bei den Kin- 
dern der Armen und selbst bei vielen der Mittelklassen dient der 
gewöhnliche Lauf der Schule und des Collegs nur dazu, ihnen Ideen 
von Luxus und Verachtung für die Arbeit einzuprägen und verursacht 
in vielen Fällen einen Hang zur Trägheit und zu leichtem Leben. 
Viele Eltern sind ehrgeizig, dass ihre Kinder eine gute Erziehung 
geniessen sollen, damit sie harter Arbeit entgelien und ein leichteres 
Leben führen können als sie selbst. In Moral oder Ethik lehrt man 
die Kinder gewisse Regeln oder man verlangt von ihnen, dass sie 
gewisse religiöse Formeln, wie das Glaubensbekenntnis und den Ka- 
techismus hersagen; schr selten jedoch lehrt man sie Selbstlosigkeit 
und Selbstbeherrschung. Die Folge ist, dass die eingeborenen Wahr- 
nehmungen und Empfindungen des Kindes, welche naturgemäss viel 
schärfer und subtiler sind, als die meisten Leute bemerken und welche, 
wenn nicht gepflegt, durch die Jahre und die weltlichen Erfahrungen 
beständig abgestumpft werden, vollständig unbeachtet oder durch eben 
dieses Konkurrenzsystein in der Erziehung, das schon erwähnt wurde, 
ganz unterdrückt werden. Es ist daraus zu ersehen, welchen Unter- 
schied in der Welt die Erziehung ausmacht und dass Ideale gerade 
hier von weit grösserer Bedeutung sind als sonst irgendwo. 

Es ist wahr, dass man in einigen neueren Schulen Methoden 
eingeführt hat, welche die Individualität fördern und bis zu einer 
bisher unbekannten Ausdehnung die natürlichen Empfindungen pfle- 
gen. Diese Methode muss notwendig zur Folge haben, die Schüler, 
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welche so glücklich sind, unter ihren Einfluss zu kommen, in den 
Besitz ihrer eigenen Fühigkeiten zu setzen und sie auf ihre Vermögen 
aufmerksam zu machen. Eine solche Methode muss unbedingt eine 
starke Individualität im Schüler begünstigen; wenn sie nun noch 
durch eine Kenntnis der latenten Seelenkräfte und der wahren Ideale 
einer höheren Entwicklung unterstützt wird, so muss das Endergebnis 
etwas sein, das die Mehrheit der Erzieher noch nicht begreifen kann. 

In Erörterung der Frage, welche Art Wissen die allerniitzlichste 
sei, stellt Herbert Spencer wissenschaftliche Erkenntnis in die erste 
Kategorie; nicht allein wegen ihrer praktischen Resultate, sondern 
um der Ideale willen, die sie erweckt, und der weiteren Begriffe, 
zu welchen sie führen mag. „Nur der aufrichtige Mann der Wissen- 
schaft“ sagt er, „und nicht der blosse Auskalkultator von Entfernungen, 
der Analytiker von Zusammensetzungen oder Sammler der Arten, 
sondern derjenige, welcher durch niedere Wahrheiten höhere sucht, 
ja vielleicht die höchsten — kann wirklich wissen, wie vollständig 
über nicht allein menschlichem Wissen, sondern menschlicher Wahr- 
nehmung die Universelle Kraft steht, von welcher Natur und Leben 
und Gedanke nur Manifestationen sind.“ 

In ähnlicher Weise erklärt Prof. Huxley die Wissenschaft als 
die Beobachtung der vernunftgemässen Ordnung, welche das ganze 
Universum durchdringt. Es sind dann unsere Methoden, die meistens 
falsch sind, und unsere eigene Unwissenheit, welche uns niederhält. 

Dieses höhere Wissen ist es, auf das sich alle nützlichen und 
rationellen Errungenschaften richten; und warum sollten unsere Be- 
mühungen kurz vor dem Allerhöchsten aufhören? Alle Erziehung, 
die nicht in dieser Richtung strebt, die das einzige Ziel ist, das be- 
ständig in Sicht ist, ist falsch und notgedrungen ein Irrtum. Dieses 
höhere Wissen aber ist eine Kenntnis der Seele, ihres Ursprungs, 
-ihrer Natur, ihrer Kräfte und des Gcsetzes, welches ihre Entwicklung 
beherrscht; und gerade dieses Wissen ist es, welches unsere Wissen- 
schaft versäumt anzustreben, welches aber die Wissenschaft des Alter- 
tums in seinen Mysterien lehrte. Jedes einleitende Studium und 
Erziehen führt zum wirklichen Ermessen eines Menschen. So wie 
alles Leben eine Evolution ist, so ist alles wirkliche Wissen eine 
Einweihung; und es entwickelt sich in einer natürlichen Ordnung 
und schreitet in „Graden“ vorwärts. Der Kandidat muss immer würdig 
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und tauglich, gebiihrend und wirklich vorbereitet sein. Das heisst, 
er muss wahrnehmen, dass solches Wissen existiert, muss danach ver- 
langen, es zu besitzen; und muss willig sein, wenn nötig zu seiner 
Erlangung jedes persönliche Opfer zu bringen. Er muss die Stufe 
blinden Glaubens und Aberglaubens durchschritten, die Fesseln der 
Furcht, das Alter der Fabel, die Herrschaft der Lust und Sinne.ab- 
geworfen haben. Das bedeutet „wirklich gebührend vorbereitet sein,“ 
Er muss bewiesen haben, dass er in diesen Hinsichten tauglich ist, 
ebenso dass er frei ist von jener feineren Form intellektueller Selbst- 
sucht, welche aus dem Besitz des Wissens entspringt und frei von 
dem Wunsche nach Herrschaft durch dasselbe über weniger Begabte 
um eigner egoistischer Zwecke willen. Seine Beweggründe können 
daher allein entscheiden, ob er „würdig und tauglich‘ ist. 

Auf jeder Lebensebene gilt die Wahrheit, dass der Mensch in 
dem Prozess, in welchem das Wissen erlangt wird — immer’ durch 
Erfahrung — das wird, was er weiss. Das heisst, Wissen ist ein 
fortschreitendes Werden. Daraus ergiebt sich eine beständige Um- 
wandlung der Motive, Ideale und Wahrnehmungen des Individuums, 
wenn er in seiner täglichen Lebenserfahrung auf die Linie des ge- 
ringsten Widerstandes oder unter die natürliche Ordnung der Evo- 
lution gestellt wird. Das ist die wirklich wissenschaftliche und phi- 
losophische Bedeutung jeder Initiation. Wenn man sich auf die 
Kapitel, in welchen die Prinzipien und Ebenen des Lebens betrachtet 
sind, bezieht, wird man sehen, dass das eben festgestellte Prinzip 
die logische Folgerung von der Idee des Mikrokosmos und Makro- 
kosmos ist oder der philosophischen Annahme, dass der Mensch von 
der Göttlichkeit eingeschlossen ist und sich mit der universellen Na- 
tur entwickelt, und dass daher seine Entwicklung pari passu mit der 
der Erde läuft, die er bewohnt. 

Es gelten so viel Gemeinplätze für wahre Wissenschaft, dass einer, 
der nicht mit dieser Gedankenrichtung vertraut ist, nicht die Wahr- 
heit und Bedeutung des Ausspruches: dass der Mensch immer zu 
dem wird, was er wirklich weiss, sogleich einsehen kann. Hierin 
liegt der Grund, warum die blosse Einprägung moralischer Vorschriften 
zumeist so vollständig verfehlt, den Charakter umzuwandeln und warum 
es so viel eitles Wortgepränge giebt. Abbe Huc giebt in seinen Reisen 
durch China und Tibet eine Beschreibung der reisenden Händler, 
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welchen er begegnete. Er schildert ihre Gaunerhaftigkeit im Handel 
und ihre allgemein freundliche Miene und er behauptet, dass sie immer 
das Losungswort auf den Lippen führten: „Alle Menschen sind Brüder“, 
aber das hinderte sie nicht, jeden nur möglichen Vorteil über ihre 
Kunden zu gewinnen; so leicht degeneriert eine Moralregel zu einem 
blossen Sprachgebrauch. Das Gewissen ist der Kampf des Verstehens 
in der sich assimilierenden Erfahrung; es ist die Anstrengung des 
Individuums Regel mit Praxis zu vereinen oder mit anderen Worten, 
Gewissen ist jener lebendige tätige Vorgang, der aus dem Wachstum 
der Seele und aus der Zunahme der Fähigkeiten des Menschen die 
‚Wahrbeit zu begreifen resultiert. 

In den Mysterien des Altertums bietet sich das Leben selbst dem 
Kandidaten als ein zu lösendes Problem dar und nicht als gewisse 
Propositionen, um memoriert und eben so leicht wieder vergessen 
zu werden. Die Lösung dieses Problems machte alle echte Einwei- 
hung aus und mit jedem Schritt oder „Grad“ erweiterte sich das 
Problem. Da das Schauen des Kandidaten sich in Beziehung zu den 
Problemen und Bedeutungen des Lebens verschärfte, nahmen seine 
Aufnahmefähigkeiten und Wahrnehmungen zu. Das war auch eine 
Evolution. Man kann vernunftgemäss annehmen, dass die niederen 
Grade einer solchen Einweihung die gewöhnlichen Lebensaffären be- 
trafen, d.i. Kenntnis der Gesetze und Vorgänge der äusseren Natur: 
die Beziehungen des Kandidaten zu diesen durch seinen physischen 
Körper und seine Beziehungen, auf der physischen Ebene, durch seine 
animalischen Sinne und sozialen Instinkte, zu seinen Mitmenschen. 
Wenn das erlernt, angepasst, bemeistert war, trat der Kandidat zum 
nächsten Grad über. Hier lernte er theoretisch zuerst die Natur 
der Seele; den Prozess über Evolution und fing an jene feineren In- 
stinkte zu entwickeln, auf welche oft in gewissen Sektionen dieser 
Arbeit hingewiesen wird. Wenn er fähig befunden wurde diese zu 
begreifen und sein Gelübde im vorhergehenden Grade hielt, entdeckte 
er sogleich die Entwicklung der Sinne und Fähigkeiten in sich, welche 
zur Seelen-Ebene gehören. Seine Weiterentwicklung wäre sofort unter- 
brochen worden und seine Lehrer würden ihm jede weitere Instruk- 
tion verweigert haben, wenn man ihn in seinen gewöhnlichen Lebens- 
pflichten nachlässig gefunden hätte, z. B. in den Pflichten gegen seine 
Familie, gegen seinen Nachbar oder sein Land. Sie mussten alle 
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voll erfüllt werden, ehe er auf der Schwelle als ein Kandidat für 
die grösseren Mysterien stehen konnte; denn in diesen wurde er ein 
selbstloser Diener der Menschheit als ein Ganzes und hatte nicht 
länger ein Recht die Gaben der Erkenntnis, welche er besass, in 
Vorzug vor Fremden nur auf seine eignen Verwandten und Freunde 
zu verwenden. In den höheren Graden konnte er davon ausge- 
schlossen werden, diese Gaben selbst zur Erhaltung seines eignen 
Lebens zu gebrauchen. Beides, der Meister und seine Kräfte, ge- 
hören der Menschheit. Der Leser erinnere sich nur daran, wie die 
boshaften Juden Jesus anriefen „sich zu retten und niederzusteigen 
vom Kreuze“, wenn er der Christus wäre; man sieht daraus, dass 
die Lehre der erhabenen Selbstlosigkeit hätte schon lange besser von 
der christlichen Welt verstanden werden müssen; denn weil ein gött- 
liches Attribut das Synonym Christi ist, ruht es latent in der ge- 
samten Menschheit und muss, wie hier beschrieben, entwickelt werden. 

Eine solche Entwicklung scheint den modernen Lesern unmég- 
lich, weil sie nicht begreifen können, dass sie sich in einem einzigen 
Leben vollziehen kann und sie kann es auch nicht. Sie ist das Er- 
gebnis beharrlicher Bemühung, die von höheren Idealen viele Leben 
hindurch geleitet wird. Wer eine Prae-Existenz leugnet, muss lo- 
gischerweise auch die Möglichkeit einer solchen Entwicklung von 
sich weisen. Es muss jedoch einmal eine Zeit kommen, wo die Voll- 
endung in einem Leben erreicht wird und das ist die logische Be- 
deutung der Worte Jesu — es ist vollbracht. 


Dr. med. J. D. Buck. 
(Fortsetzung: Kapitel II: Der Genius der Freimaurerei, folgt.) 


Der Mann, der nicht Musik hat in sich selbst, 
Den nicht der Einklang süsser Töne rührt, 
Taugt zu Verrat, zu Räuberei und Tücken; 
Die Regung seines Sinns ist dumpf wie Nacht 


Und seine Lüste schwarz wie Erebus: 
Trau’ keinem solchen. — Merk auf die Musik. 


Shakespeare. 


Die tragische Schuld. 


Man hat schon viel tiber das Wesen der tragischen Schuld ge- 
schrieben, dass es überflüssig erscheinen könnte, noch einmal auf 
das Thema zurückzukommen, wenn nicht neues Material bekannt ge- 
worden wäre, das ein helles Licht auf den jetzt so dunklen Gegen- 
stand wirft. Die Theosophie, welche eine Macht in der öffentlichen 
Meinung zu werden verspricht, bereitet eine völlige Umwertung aller 
Begriffe vor. Sie ist auch geeignet, den Begriff der tragischen Schuld 
auf eine Weise klar zu legen, der uns befriedigen kann, jedenfalls 
alle Beachtung verdient. 

Bisher nahm man an, dass bei einem tragischen Helden das 
Mitleid grösser sein müsse als die Schuld. Der Christ, welcher in- 
folge seiner geläuterten Religion auch reine Moralitätsbegriffe hat, 
muss also demnach eigentlich einen solchen Helden für ein unschul- 
diges Opfer des Schicksals, für einen unbewussten Märtyrer halten, 
der nur durch eine seltsame Verkettung der Umstände untergeht, statt 
am Ende zu triumphieren. Wie sich so etwas mit der Gerechtigkeit 
und Allgüte Gottes vereinigen lässt, ist gewiss eine schwer zu be- 
antwortende Frage. Denn die ausgleichende Gerechtigkeit im Jenseits 
ist doch nur ein elender Notbehelf. Man müsste in diesem Falle dem 
alten Talbot in der „Jungfrau von Orleans“ Recht geben, wenn er 
resigniert meint: „Dem Narrenkönig gehört die Welt.“ 

Es ist dies auch wohl einer der Gründe, weshalb die Tragödie 
in den letzten Jahren in Misskredit gekommen ist. Die Griechen 
sahen offenbar mit Wohlgefallen Stoffe an, die uns — wie etwa bei 
der Geschichte des unglücklichen Ödipus — grausig vorkommen. Die 
Zeitgenossen Shakespeares hatten jedenfalls ein gewisses Vergnügen 
zu sehen, wenn schliesslich die Menschen am Schlusse des Dramas 
„starben wie die Mücken“. Noch Schiller schrieb über das Vergnügen, 
den Schauer tragischer Gegenstände; mehr als das, er schrieb ,,die 
Braut von Messina“, die uns durch das vom Zufall herbeigeführte 
entsetzliche Schicksal der Beteiligten ganz unmodern, um nicht zu 
sagen hässlich vorkommt. 

Es folgte dann auf Schiller die kurze Periode der Schicksals- 
tragödıe, die viel verspottet worden ist. Vielleicht ist der Tag nicht 
mehr fern, wo man eine solche sogenannte Schicksalstragödie mit 
anderen Augen ansehen wird, als denen des platten Rationalismus. 
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Eine jede Tragödie ist in Wahrheit eine Schicksalstragédie. Das 
wussten die Griechen gut genug. Bei ihnen spielte bekanntlich die 
Moira eine ungeheure Rolle. Selbst die Götter konnten es nicht 
völlig wenden. Uns ist diese Idee fremd und unsympathisch geworden. 
Aber die neuere Theosophie, die wieder auf längstvergessene Wahr- 
heiten zurückgreift, giebt den Griechen recht. 

Was ist nun nach der Theosophie das Schicksal? Es ist nichts 
anderes als das Gesetz von Karma. Die Welt wird von ewigen Ge- 
setzen beherrscht, die man nicht ungestraft verletzt. Jede Verletzung 
der moralischen Gesetze rächt sich mit Notwendigkeit früher oder 
später. Auch die erhabenen Kräfte, welche hinter der Szene sind 
und welche die Alten in Übereinstimmung „Götter“ nannten, können 
das Karma nicht ändern. So schwebt also über Jedem sein Karma, 
sein Fatum. 

Auf diese Weise erklärt sich auch die grosse Rolle, die Orakel, 
die Sibyllen und Seher spielen. Wer hellsehend ist, kann in die Zu- 
kunft wie in die Vergangenheit schauen. Er sieht also das Karma, 
welches über dem Haupte des Fragenden schwebt. 

Nehmen wir an, ein Mensch wird mit einem Karma geboren, 
welches ihm sagt, dass er, wie im Fall von Ödipus, seinen Vater um- 
bringe und seine Mutter heiraten müsste, so ist es seine „tragische 
Schuld‘, dass er dieses Karma hat. Er mag sich stellen, wie er will: 
er wird seinem Schicksal nicht entgehen. 

Die tragische Schuld besteht darin, dass Jemand in Verhältnisse 
gesetzt wird, denen er nach seinem angeborenen Charakter nicht ge- 
wachsen ist, durch die er also trotz seines heldenmütigen Widerstandes 
untergeht. Er adelt durch seine Anstrengung sein Loos. Er fällt, 
wie ein Held und büsst so die Schuld, die er in einem früheren Leben 
auf sich geladen hat. Die Griechen der ältesten Zeit glaubten so 
gut wie die Germanen, an die Reinkarnation. Daher ist es begreif- 
lich, dass sie jedem Menschen bei seiner Geburt schon ein bestimmtes 
Fatum zuteilten, dass sein Leben bestimmte. 

Der angeborene Charakter ist Karma und die gegebenen Ver- 
hältnisse sind Karma. Karma ist alles. Schon die homerischen Helden 
wussten dies wohl. Dass man hüper moron, über das Geschick hinaus, 
etwas tun könne, das hielten sie für sehr schwer, in den meisten 
Fällen für unmöglich. 
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Und sie hatten Recht. Es giebt ein Karma, das man wenden 
kann, es giebt aber auch ein Karma, dem man unter keinen Um- 
ständen entgehen kann. Damit hängt die Frage nach der Freiheit 
des Willens zusammen. Jeder muss sein Karma abarbeiten. Aber es 
-giebt viele Wege, dies zu tun. Durch reine Güte (mit der „Gnade“) 
kann man sein Geschick abändern. Es ist gut, dass Niemand weiss, 
wie weit er frei ist. Denn das könnte unter Umständen seine Energie 
lähmen. 

Es ist interessant zu konstatieren, wie viele bedeutende und tra- 
gische Menschen an ihren „Stern‘ glaubten und mit Vorliebe sich 
das Horoskop stellen liessen. Wem fällt da nicht der gewiss nüchtern 
denkende König Ludwig XI. von Frankreich ein, den Walther Scott 
in seinem unsterblichen „Quentin Durward“ so trefflich dargestellt 
hat? Wer denkt nicht an Wallenstein, wie ihn Schiller behandelt 
hat? Wer weiss nicht, däss Napoleon beständig von seinem Stern 
sprach? War nicht auch unser grosser Bismarck „abergläubisch‘“ ? 

Der Tag wird kominen, wo man einsehen wird, dass es keinen 
Aberglauben giebt. Nur platte Rationalisten, welche allein das glauben, 
was sie mit ihren blöden Augen sehen, können sich einbilden, dass 
sie das Schicksal in der Hand hätten. Das Schicksal aber spottet 
ihrer. Jede echte Tragödie beweist dies. 

Es ist doch sehr kühn, wenn moderne Ästhetiker die grossen 
Tragiker meistern wollen, weil sie andere Anschauungen hatten, als 
sie. Die griechischen Dichter waren denn doch tiefe Denker voll 
grosser Intuition. Sie sahen besser in das Wesen der Dinge, als 
unsere modernen Dreipfennigsdichter, die meinen, das Drama müsse 
womöglich in dulce jubilo enden, wie eine höhere Tochter den neuen 
Roman sofort darnach durchblättern wird, ob sie sich am Ende kriegen, 
oder glaubt, es sei die Dummheit des Betreffenden, wenn er am Ende 
nicht reüssiert. 

Nein, es giebt ein Schicksal. Wer unter einem ungünstigen Stern 
geboren ist, der mag so edel sein, wie er will, er hat kein Glück. 
Nur ist zu sagen, dass er sich in einer früheren Existenz diese Basis 
zugezogen hat, auf der sich sein ganzes Leben abspielt. Er erntet, 
was er gesät hat. Nichts ist Zufall. 

Nun könnte man aber fragen: Wenn dem so ist, warum erspart 
denn eine gütige Macht nicht einem edlen Menschen das traurige 
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Geschick? Die Antwort darauf ist nicht ganz leicht. Ich müsste 
in eine längere Erörterung über die Gesetze von Karma eingehen, 
die ich einer späteren Arbeit vorbehalten will. Nur so viel für dies- 
mal! Jeder Mensch wird durch sein Unglück besser. Unglück ist 
der beste Lehrmeister. Nur wer gelitten hat, macht Fortschritte. 
„Wer nicht gelitten hat, was weiss der?“ fragt Salomo. 

Der tragische Held büsst nicht allein, was er früher gesündigt 
hat, er macht eine Erfahrung, die er notwendigerweise machen muss, 
um sich der Vollendung zu nähern. Nehmen wir an, ein Mensch 
habe in diesem Leben anderen Menschen in bestimmter Weise 
Schmerz zugefügt, ohne dass er eine ganz klare Vorstellung davon 
hatte — wie etwa ein König manchen Personen Schmerz bereiten 
mag, weil er als eine so hochstehende Persönlichkeit vielleicht keinen ` 
Begriff davon hat, wie Jene denken — oder er habe infolge seiner 
Stellung gewisse Charaktereigenschaften grossgezogen, die ihm mo- 
ralisch schaden — wie etwa ein Fürst leicht stolz und despotisch 
wird, ohne es zu wissen und zu wollen — so ist es seine tragische 
Schuld, wenn er mit diesen Charaktereigenschaften, mit diesen Ge- 
mütsdispositionen in ganz andere Verhältnisse versetzt wird, in die 
er also natürlich, menschlich gesprochen, nicht passt. Wer ein grosser 
König ist, wird voraussichtlich ein schlechter Hausknecht sein. Man 
denke an Napoleon auf St. Helena oder an Bismarck in Friedrichs- 
ruhe, um dies zu begreifen. 

So wird es klar, warum ein Hamlet, ein Othello untergeht. Aber 
wir sind alle mehr oder weniger tragische Figuren. Denn wir leiden 
unter den gegebenen Verhältnissen und unter unserem Charakter. 
Und darauf beruht wesentlich das Interesse, das wir tragischen Helden 
entgegenbringen. Wir spiegeln uns in ihnen ab. Wir sehen in diesen 
grossen Verhältnissen dasselbe Gesetz, das wir im Kleinen erkennen. 
Und das erfüllt uns mit staunender Bewunderung vor der Grösse der 
sittlichen Weltordnung. Wir erkennen einen Gott und wir erkennen 
ein Schicksal, wir glauben an eine sittliche Schuld und wir beugen 
uns demütig vor unserm Los. 


„Denn noch keiner entfloh dem verhängten Geschick; 
Und wer sich vermisst, es klüglich zu wenden, 
Der muss es selber erbauend vollenden.“ 


Harald Graevell van Jostenoode. 


Krankenheilung durch Musik. 


Chomet sagt in seinem interessanten Werke über den „Einfluss 
der Musik auf Gesundheit und Leben“: „Ich kann nicht daran glauben, 
dass es menschliche Wesen giebt, die nicht eine Affinität für ge- 
wisse Töne, die ihrem Ohre begegnen, empfinden.“ Mit diesem Aus- 
spruch stimmen wir überein, denn die Seele ist eine vielsaitige Harfe, 
die von jeder vorübergehenden Erregung berührt wird und in ihrem 
Suchen nach Vollkommenheit ungewisse Töne und Disharmonieen von 
sich giebt. 

Die Kabalisten lehrten, dass Musik eine kosmische Kraft sei und 
die Welt bewege, und durch sie, als eine Gabe Gottes, seien alle 
Dinge möglich. Ueberlieferungen über die Musik der Egypter schreiben 
denselben den Glauben an die Vereinigung der Musik und Prophetie 
und an ihre Macht über Krankheiten zu. 

So hoch wurde der Einfluss der Musik bei den Griechen geschätzt, 
dass keine soziale Funktion ohne sie vollkommen betrachtet wurde. 

Brocklesby sagt in seinen Reflexionen über alte Musik: „Diese 
Wissenschaft, wurde nicht allein zum Vergnügen gepflegt, sondern 
sie (die Alten) bewiesen ihre Verehrung derselben durch ihre uner- 
lässliche Anwendung bei allen erhabenen und feierlichen Gelegen- 
heiten. Sie begleitete ihr Lob der Götter und Helden. Sie wurde 
bei der Gründung und Befestigung ihrer Städte gebraucht. Ihre Land- 
und Seemacht wurde durch kriegerische Gesänge in Zucht gehalten 
und regiert, und so allgemein war die Anwendung dieser Kunst, 
dass selbst die Vollstreckung des Urteils an öffentlichen Missetätern 
von Melodieen begleitet wurde, die mit gewissen Harmonieen musika- 
lischer Instrumente Takt hielten.“ 

Die Wirkung der Musik auf Tiere ist beachtenswert. Wir haben 
von einem Pferde gehört, das aufhörte zu fressen, seine Ohren spitzte 
und mit allen Anzeichen des Vergnügens zuhörte, wenn das kleine g 
angestimmt und ausgehalten wurde, ein Zeichen, dass das Pferd 
augenscheinlich auf g gestimmt war. 
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Der Araber hat einen Spruch, der sagt, „dass der Gesang des 
Hirten die Schafe besser nähre als die reichste Weide.“ Fast jeder- 
mann kann irgend ein Beispiel von dem kraftvollen Eindruck der 
Töne auf Tiere nennen. 

Das erste überlieferte Beispiel, wo Musik einen wohltätigen Ein- 
fluss auf einen Geisteskranken ausübte, finden wir in der Geschichte 
vom König Saul: „Wann nun Saul der Geist Gottes überfiel, so 
nahm David seine Harfe und spielte mit seiner Hand. Da wurde 
es Saul leichter und besser, und der böse Geist wich von ihm.“ 

Es wird auch erzählt, dass, als Philipp V. von Spanien geistes- 
krank wurde, die Königin Faranelli, den grössten Tenor, herbeirufen 
liess. Mit seiner Stimme konnte er den König beruhigen und mit 
der Zeit stellte er seine Vernunft wieder her; auch des Königs Sohn, 
welcher die Krankheit geerbt hatte, heilte er mit seiner Stimme. 
Besonders vier Lieder waren dem König so angenehm und er wollte 
sie jeden Abend hören. Faranelli bestätigte Becmey, dem Musik- 
historiker, dass er während seines zehnjährigen Aufenthalts am spa- 
nischen Hofe diese vier Lieder dreitausendsechshundert mal sang. 

Bordelet erzählt von einer geisteskranken Frau, die durch eine 
Anzahl Musiker, die ihr abwechselnd achtzehn Tage lang vorspielten, 
geheilt wurde. 

Luther empfiehlt Musik, wenn er sagt: Der Teufel ist ein schwer- 
mütiger Geist, und Musik ist ihm verhasst, sie treibt ihn weit weg. 

In einem Briefe an einen Freund schreibt Emerson: „Du und 
ich, mein Freund, wir sitzen in verschiedenen Häusern und sprechen 
täglich zu verschiedenen Personen, aber die Unterschiede, machen 
wir so viel von ihnen als wir können, sind trivial. Wir sind zuletzt 
von ein und derselben Idee umstrickt, wir werden in demselben ma- 
teriellen Sternensystem getrieben, in demselben unmateriellen System 
von Einflüssen nach demselben unaussprechlichen Ziel. Lass uns 
dann und wann einen Blick oder ein Wort über die neuen Phasen 
des Traumes wechseln. Musikalische Therapeutik ist eine neu-alte 
Phase des Traumes. Ich bin nur eine andere Stimme, die Deine 
Aufmerksamkeit auf ihre tiefe, wohltätige Kraft lenkt.“ 

Um das vollkommene Gleichgewicht des Körpers herzustellen, 
haben alle, die heilen wollen, sei es Physiker oder Metaphysiker, 
Seele und Geist im Auge, und die Musik kann oft in der Herstel- 
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lung der Harmonie grosse Dienste leisten. Musikalische Vibrationen 
sind weit mehr als ein schmerzstillendes Mittel; sie sind eine grosse 
universelle Kraft. 

Wenn sie von einem Erleuchteten angewendet wird, der Kenntnis 
von der göttlichen Heilkraft des Geistes hat, mentale Zustände er- 
kennt und weiss sie in Harmonie zu bringen, so findet sie ihren 
höchsten Ausdruck. 

Wenn er seine Gedanken auf die sonoren Tonwogen überträgt, 
kann er einen heilenden Einfluss durch seine Musik ausüben. 

Einer solchen Arbeit kann sich kein kritischer Musiker unter- 
ziehen, der die Technik über Alles stellt; sie würde ihm misslingen, 
während ein anderer mit geringeren technischen Fähigkeiten aber 
intuitivem Verstehen für das, was dem Patienten Not tut, Erfolg 
haben würde, denn das Wesentliche für den musikalisch Heilenden 
ist ein Verstehen des Geistes, der heilt, vereint mit Liebe und voll- 
kommener Sympathie für sein Werk, und die Beurteilungsfähigkeit, 
welche Musik im gegebenen Fall die Rechte ist, und wann sie an- 
gewendet werden kann und wann nicht. 

Die Musik sei frei von allem, das Sünde, Krankheit, Tod be- 
reitet, denn der Geist muss von allen ergreifenden Erregungen be- 
freit, sollte über Furcht beruhigt, mit Hoffnung erfüllt, und wenn 
der Fall es verlangt, angeregt werden. Einer der Grundzüge des 
musikalischen Heilens, den ich beobachtet habe, ist, dass die besten 
Resultate keineswegs durch die Verschiedenheit der Compositionen, 
sondern durch die richtige Auslese derselben erzielt wurden und 
durch das Festhalten gewisser Melodieen bei bestimmten neutralen 
Disharmonieen. Man finde die richtige Tonart, den geeigneten Rhyth- 
mus und wende sie oft an. 

Die Mutter singt dem Kinde nicht jeden Abend ein anderes 
Wiegenlied vor — das würde nur die Wirkung haben, das Kind 
wach zu halten — sondern immer wieder das eine dem Kinde ver- 
traute, dem es am liebsten zuhört. | 

Die Singstimme, welche Gesundheit inspirierende Worte aus- 
drückt, übt den allerstärksten Einfluss aus; nach ihr sind es die 
Saiteninstrumente, besonders die Violine. 

Unser Land besitzt viel schöne Stimmen und begabte Musiker, 
ein Heer von Musik-Studierenden voll hohen Ehrgeizes den ersten 
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Rang zu erringen oder keinen. Viele von ihnen, wenn sie schen, 
dass sie ihr hochgestecktes Ziel nicht erreichen können, verfallen in 
einen Zustand der Indifferenz, schliessen ihre Instrumente, hören auf 
zu üben und erfreuen selten ihre Freunde mit ihrer Gabe; wenn sie 
ahnen könnten, dass sie in unserer neuen Metaphysik Anregung finden 
würden, und dass sie durch ihre Kunst dem ermüdeten, erschöpften 
Geist helfen könnten, indem sic die mentale Atmosphäre verändern, so 
fänden sie ein Motiv, das wert wäre, ihr Studium aufrecht zu erhalten. 
Diesen würde ich zurufen: Liebt Eure Begabung und gebt ihr Aus- 
druck. Jeder Vogel hat sein eignes Lied und der Reiz des Wald- 
concertes liegt in der Mannigfaltigkeit und in der Vermischung so 
vieler Töne. Wenn Du den Wunsch hast, durch Deine musikalischen 
Fähigkeiten zu helfen und zu heilen, so hast Du Dich mit dem un- 
sichtbaren Chor verbunden, „dessen Musik der Frohsinn der Welt ist“. 
Alle Schüler der Metaphysik haben nicht die Gabe, durch das schwei- 
gende Wort zu heilen. Die Gaben sind verschieden, obwohl sie des- 
selben Geistes sind. 

Der therapeutische Wert der Musik hat die experimentelle Stufe 
überschritten und hat aufgehört nur Theorie zu sein. Die Natur der 
Krankheiten, welche durch sie wohltätig berührt werden, ist so viel- 
seitig und mannigfaltig, dass es unmöglich ist eine Grenze zu ziehen 
und zu sagen, die Musik sei besser für diese und jene Leiden; denn 
die Musik wirkt direkt auf den Geist und die geistigen Zustände 
spiegeln sich im Körper wieder. 

Wir wollen hoffen, dass in Zukunft auch in Hospitälern und 
Krankenhäusern die mit Heilkraft durchdrungene Musik, gesungen 
von süssen, weichen Stimmen und vermischt mit den zarten Tönen 
der Instrumente gehört werden wird, damit auch diese Methode sy- 
stematisch verwendet wird und nicht mehr in ihren Resultaten dem 
Zufall anheim gestellt wird und damit der Wunsch nach musikali- 
schem Heilen verstanden und gerechtfertigt werden möge. 

Wir behaupten nicht, dass Musik ein Universalheilmittel sei, aber 
es ist ein Mittel, das einen hervorragenden Platz in der Heilkunde 
einnehmen sollte. In der grossen metaphysischen Bewegung wird 
Musik der Menschheit noch die wertvollsten Dienste leisten. Denn 
alles Leben ist Schwingung, und Harmonie ist das Grundprinzip 
des Seins. Eva A. Vescelius. 
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Unsere Musikbeilage. — Da wir beständig betont haben, wie notwendig 
es fiir den Theosophen und Metaphysiker ist, auf allen Gebieten, insonderheit 
auf dem der Kunst sich zu betätigen, ist es uns eine Freude, in diesem Hefte 
eine Frucht dieser Betätigung unsern Lesern bieten zu können. Es ist der Ge- 
sang einer Seele, die den Meister gefunden hat und mit ihm die Erkenntnis 
ihrer Initiation in die Loge. Der innige Ausdruck dieser Empfindungen in den 
Worten des Textes wird sicher eine tiefe Wirkung auf Leser und Hörer aus- 
üben und mancher, in dem ein gleiches Bewusstsein seiner Entwicklung dunkel 
schlummert, wird zu klarer Erkenntnis mit fortgerissen werden. Baronin Hamar 
gehört zu unseren reifsten und tätigsten Mitarbeitern in der theosophischen Be- 
wegung. Das Lied ist von einem Mitglied der Theosoph. Gesellschaft, Herrn 
F. O. Wannieck, warm empfunden in Töne umgesetzt worden. Wenn wir auch 
die Arbeit eines Dilettanten vor uns haben, so müssen wir doch anerkennen, dass 
die Tiefe und der Ausdruck des Textgehaltes innig erfasst worden ist und das 
Werk in der Stimmung sich mit den im Gedicht enthaltenen Gefühlen deckt. 

Wir hoffen nicht allein auf eine freundliche Beurteilung des Liedes, son- 
dern erwarten bestimmt, dass die theosophischen Gesellschaften diese Anregung 
benutzen, um die Musik in ihre Versammlungen einzuführen. Zugleich möchten 
wir unsern Versuch als eine Anregung für weitere derartige Unternehmungen, 
zu denen wir gern die Hand bieten, betrachtet wissen. 


Eine Prophezeiung für das Jahr 1903. Die in Paris lebende französische 
Pythia Madame de Thébes hat soeben ihre Prophezeiungen für das Jahr 1903 
veröffentlicht, welches für sie nicht mit dem 1. Januar, sondern mit der Frühlings- 
Tag- und Nachtgleiche am 21. März begonnen hat. Ein ernstes Jahr, ein hartes 
Jahr, wenn man Madame de Thebes glauben darf. Die Ziffern der Jahreszahl 1903 
sind schon ungünstige — addiert geben sie die Unglückszahl 13. Zum Glück 
kommt die Zahl 3 vor, von welcher man hoffen darf, dass sie bis zu einem ge- 
wissen Grad die Einwirkung der fatalen 13 ausgleicht. Noch ein Grund zur 
astrologischen Beunruhigung ist vorhanden: das Jahr steht im Zeichen des Saturn 
und dieser ist den Menschen feindlich gesinnt, aber er beschützt die Acker- und 
Weinbauenden und die sparsamen Leute. Für Frankreich soll das Jahr 
traurig ausfallen. Zwischen dem 21. März und dem 22. Juni wird Frankreich 
traurigere finanzielle Katastrophen erleben, als es alle bisherigen waren. Weiter 
wird es Trauer in der hohen politischen Welt geben und Trauer bei den Theater- 
leuten. Es werden Theater abbrennen, eines in der Provinz, vielleicht auch 
eines in Paris. Erstere Prophezeiung ist in der Tat eingetroffen, denn bereits 
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am 7. April brannte das Theater von Lille ab. Frankreich wird künstlerische Ent- 
täuschungen erleben. Das „Journal des Débats“ fragt dazu: Hat man die Ab- 
sicht, noch mehr gefälschte Tiaren zu kaufen? Auf die ersten traurigen Monate 
folgt ein Trimester der Erholung. Das Unglück geht über die Grenze. Zwischen 
Juni und September trauert ein grosser nordischer Staat, der an Frankreich grenzt 
und dessen noch jungem Monarchen ein körperliches Unglück zustossen wird, 
welches den Blutumlauf betrifft. Derselbe Staat wird durch innere Streitigkeiten 
beunruhigt sein und eine grosse Gefahr zur See zu bestehen haben. Gegen den 
Monat September wird ein Ereignis, das Madame de Thèbes nicht näher zu be- 
zeichnen vermag, das Gewissen der Engländer und Amerikaner stark beunruhigen; 
es dürfte sich um eine merkwürdige Bekehrung handeln, die dem Katholizismus 
zugute kommen soll. Holland aber soll sich vor den Wogen in acht nehmen! 
Vom 22. September bis zum 23. Dezember wird in Österreich grosse Beunruhigung 
herrschen, aber sie wird aus politischen Gründen entstehen und keinen Anlass 
zur Trauer geben. Wenn der europäische Friede durch das Jahr 1903 aushält, 
so könne man sicher annehmen, dass er 1904 gestört werde und zwar werde 
Russland den Krieg heraufbeschwören. Ebenfalls im dritten Quartal wird der 
Souverän eines mit Frankreich befreundeten und benachbarten Staates grosser 
Getahr auf einer Reise ausgesetzt sein. Danach wird sein Land eine Umwälzung 
erfahren. Das letzte Quartal, vom Dezember bis März 1904, werde unheilbringend 
sein für Holland, Amerika, England; elementare Katastrophen werden sich in 
Südamerika, politische in den Vereinigten Staaten ereignen. „Roosevelt möge 
auf der Hut sein!“ Ein kolonialer Zusammenbruch und entsetzliche politische 
Skandale bedrohen England. Frankreich wird mitgerissen werden und sieht einer 
unbestimmten Zukunft entgegen, aber „untergehen wird dieses Land nicht“. Mit 
dieser tröstlichen Hoffnung schliesst Madame de Thebes ihre Prophezeiungen 
für 1903. . (Die Zeit.) 


Das Geheimnis der Körperstrahien wird jetzt vielleicht etwas von seiner 
Undurchdringlichkeit verlieren. Eins der Grundgesetze der ganzen Naturanschau- 
ung schien durch das Wesen der strahlenden Körper ins Wanken gebracht zu 
sein: die Lehre von der Erhaltung der Kraft. Dazu kam noch, dass der Che- 
miker Landolt vor etwa drei Jahren eine Beobachtung veröffentlichte, die auch 
die Erhaltung der Masse in Frage zu stellen schien. Landolt hatte geglaubt, bei 
gewissen chemischen oder physikalischen Vorgängen Gewichtsabnahmen nach- 
weisen zu können, die zwar äusserst gering, aber doch grösser waren, als dass 
sie durch einfache Messungsfehler hätten erklärt werden können. Die Unter- 
suchungen Landolts wurden durch Heydweiller nachgeprüft und bestätigt. Seit- 
dem sind nun die Tatsachen über die Erscheinung der Körperstrahlen hinzu- 
gekommen und Heydweiller hat in einer neuen Arbeit (in der „Physikalischen 
Zeitschrift“) den Versuch gemacht, jene chemischen Beobachtungen mit denen 
der Körperstrahlung in Zusammenhang zu bringen und eins mit dem anderen zu 
erklären. Bekanntlich besteht die merkwürdigste Eigenschaft eines strahlenaus- 
sendenden Körpers, z. B. des Radiums darin, dass es dauernd Strahlen abgibt 
ohne erkennbare Kraftquelle. Nun könnte man aber zum mindesten annehmen, 
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dass mit diesem fortgesetzten Aufwand an Kraft — die Strahlen wirken ja z.B. 
auf die photographische Platte und leisten auf dieser also eine gewisse Arbeit — 
eine Gewichtsabnahme des betreffenden Körpers verbunden wäre. Schon der 
Entdecker der Körperstrahlen, Becquerel, hatte diese vermutet und sogar die 
Angabe gewagt, dass ein Gewichtsverlust von einem Milligramm in einer Million 
Jahren stattfinden würde. Heydweiller ist zu anderen zuverlässiger scheinenden 
Ergebnissen gekommen. Er nahm zwei Glasröhren, in deren einer er 5 Gramm 
eines sehr stark strahlenden Körpers einschloss, während er die andere mit Glas- 
stücken füllte. Er konnte ermitteln, dass der strahlende Körper tatsächlich an 
Gewicht abnahm und zwar so, dass er auf 24 Stunden etwa zwei Hundertstel 
Milligramm einbiisste. Dann hat er die Theorie von Becquerel angewandt, der- 
zufolge die Körperstrahlen eine Aussendung winziger Stoffteilchen darstellen, die 
eine elektrische Ladung besitzen und durch eine Schwerkraftwirkung abgestossen 
werden. Die theoretische Berechnung stimmte mit dem Ergebnis der Beobach- 
tungen von Heydweiller wunderbar genau überein. Vorläufig ist es daher am 
wahrscheinlichsten, dass die rätselhaften Körperstrahlen eine unmittelbare Um- 
wandlung von potentieller Schwerkraftenergie in eine strahlende Energie be- 
deuten und auf Grund dieser Anschauung würden sich auch die rätselhaften Er- 
gebnisse der Forschungen Landolts erklären lassen, ohne dass dadurch die Grund- 
gesetze der Naturwissenschaft in Gefahr gerieten. 


Bohnengenuss! — Prof. Jäger bringt zur Frage „warum assen die Pytha- 
goräer keine Bohnen“ in seinem Monatsblatt No. 8 einen Ausschnitt aus dem 
Stuttgarter Neuen Tageblatt vom 3. 11. 92, der auf Jägerscher Anschauung sich 
folgendermassen auslässt: l 

R. S. Warum assen die Pythagoräer keine Bohnen? Man 
schreibt uns: In Eduard Mörikes Gedichten findet sich folgender merkwürdige 
Ausspruch über „Vicia faba minor“: 

Fort mit diesem Geruch, dem zauberhaften! Er mahnt mich 
Àn die Haare, die mir einst alle Sinne bestrickt. 
Weg mit dieser Blüte der schwarz und weissen! Sie sagt mir, 
Dass die Verführerin, ach! schwer mit dem Tode gebüsst. 
Vicia faba ist die Ackerbohne, Vicia faba minor nichts anderes, als die bei uns 
wohlbekannte Saubohne. Der Dichter wollte mit diesem derben, grob irdischen 
Namen seine Liedersammlung nicht entweihen, die „Saubohne“ passte ihm nicht 
in die edle Gesellschaft; deshalb schrieb er die Adresse, an die er seinen Herzens- 
erguss richtete, lateinisch: er wählte den botanischen Namen Vicia faba minor. 
Der Duft ihrer Blüte erinnerte den Dichter aufs lebhafteste an den Geruch von 
weiblichen Haaren, an Menschenduft. Die Saubohne, die aus Persien stammt, 
war schon im klassischen Altertum bekannt. Sie ist die Bohne der Alten, die 
meines Wissens unsere Gartenbohne, Phaseolus, nicht kannten oder wenigstens 
nicht in nennenswerter Ausdehnung anbauten. Bei der Saubohne ist die Ähn- 
lichkeit mit Menschenduft am auffallendsten. Übrigens erinnert auch die bota- 
nisch mit ihr verwandte und dementsprechend in Geruch und Geschmack ihr 
ähnliche Gartenbohne an menschliche Gerüche. Ehe ich auf das oben ange- 
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führte Gedicht Mörikes aufmerksam wurde, machte ich selbst einmal folgende 
Beobachtung: Beim Nachhausekommen fiel mir eines Tags in meiner Wohnung 
ein aufdringlicher, keineswegs sehr angenehmer, lebhaft an menschliche Aus- 
dünstung erinnernder Geruch auf, der sich als der Duft vom Bohnengemüse 
(und zwar von Gartenbohnen) erwies, das erst kurz zuvor zu kochen begonnen 
hatte. Im weiteren Verlauf des Kochens wurde er verfeinerter, milder, angenehmer. 
Ich sagte mir damals sofort: Bohnenduft und Menschenduft — sind nicht gar 
vielleicht seiner Zeit die Bohnen von Pythagoras und seinen Schülern gemieden 
worden, eben weil ihr Duft manchmal so lebhaft an Menschenduft erinnert? *) 
Und steht das nicht vielleicht im Zusammenhang mit dem merkwürdigen Glauben 
der Pythagoräer an die Seelenwanderung? Bei der Seelenwanderung dachte man 
ja nicht bloss an ein Versetztwerden der Seele in einen anderen Menschenkörper, 
sondern auch ein Herabsteigen der Menschenseele in den Körper eines Tieres, 
oder unter Umständen auch in den Körper einer Pflanze, ja eines Steines. Ge- 
treu dieser Vorstellung, dass die Tierkörper Menschenseelen beherbergen, hielten 
die Pythagoräer in mehr oder weniger strenger Weise das Schlachten von Tieren 
und das Essen von Fleisch für unerlaubt; sie genossen nur pflanzliche Nahrung, 
waren also Vegetarier. Nun stiessen sie aber unter den Pflanzen auf die Bohne, 
die so auffallend an Menschenduft mahnte; war es da nicht natürlich, dass sie 
sich scheuten, Bohnen zu essen, da ja auch in den Bohnen Menschenseelen wohnen 
konnten? Nach ihrer Annahme wurden ja die Seelen unter Umständen auch in 
Pflanzen versetzt, und der Geruch der Bohnen sprach natürlich eher dafür als 
dagegen, dass gerade die Bohnen den Menschen als Herberge dienen. Die Scheu 
vor den Bohnen soll soweit gegangen sein, dass die Sage geht, Pythagoras sei 
auf der Flucht erschlagen worden, weil er es verschmähte, sich über ein Bohnen- 
feld zu flüchten. Merkwürdigerweise hat man bisher sich nicht recht erklären 
können, warum das Essen von Bohnen bei den Pythagoräern verboten war. 
Diese selbst schwiegen andern Leuten gegenüber über den Grund des Bohnen- 
verbots aufs hartnäckigste und standhafteste. Ja, eine Schülerin des Pythagoras 
habe sich sogar, wie man erzählt, die Zunge abgebissen, um dem älteren Dionys, 
dem Tyrannen von Syrakus, den Grund des pythagoräischen Bohnenverbots 
nicht zu verraten **). So waren andere auf Vermutungen über diesen Grund an- 
gewiesen. Aber wenn auch nirgends etwas darüber zu lesen ist, dass einfach 
die Ähnlichkeit des Bohnendufts mit Menschenduft der eigentliche und ursprüng- 
liche Grund jenes Bohnenverbots gewesen ist, so zweifle ich doch keinen Augen- 
blick daran. Was sollte den Pythagoras mit heiliger Scheu gerade vor den 
Bohnen im Gegensatz zu allen anderen Gemüsen und Früchten erfüllt haben, 
wenn nicht ihr Duft? Ihre Form (die etwa an die Nieren erinnert hätte) oder 
ihre Farbe konnte es doch wohl nicht sein. Auch sonst lässt sich kein zureichender 
Grund denken; etwa dass die Bolınen üble Wirkungen bei der Verdauung hätten, 


*) Namentlich Spermaduft und Bohnengeruch haben grosse Ähnlichkeit. 
**) Wenn sie als Erklärung Spermaduft hätte anführen müssen, ist ihr 
Schweigen begreiflich. 


102 Neue Metaphysische Rundschau. 


den Menschen aufregen, schlimme Träume verursachen oder derlei mehr? Oder 
dass die Bohne ein Symbol der Seele sei? Da wäre immer noch die Frage: 
warum? warum erinnert die Bohne an die Seele? Damit kommen wir wieder 
auf unsere Erklärung: eben wegen des Geruches. Es ist natürlich, dass die 
Pythagoräer selbst mit dieser Erklärung sich nicht begnügten, sondern alle mög- 
lichen geheimnisvollen Gründe ausheckten; allein der eigentliche, ursprüngliche, 
einfache Grund des Bohnenverbots ist in dem Obigen dargelegt. 


Eine Spiritistin. Man schreibt uns aus Paris: Die Pariser Spiritistenge- 
meinde hat eine ihrer Prophetinnen, Augusta Holmes, verloren — natürlich nur 
„zeitweilig“. Versicherte die Dame doch vor einigen Monaten: „Ich verlasse 
Euch ebenso wenig, als mich mein teurer, berühmter Meister Cäsar Franck ver- 
lassen hat, der so oft auf meinen Ruf zu mir gekommen. Man stirbt nicht, man 
wechselt bloss den Raum. Ich sehe dasjenige, was wir den Tod nennen, mit 
heiterer Ruhe kommen.“ Frau Holmes war folgendermassen in den Spiritismus 
hineingezogen worden: Mit Hilfe eines ihr befreundeten „Mediums“ war einmal 
Ambroise Thomas angerufen worden. Er tat sich kund und gestand mittels Tisch- 
klopfens, in seinem zwanzigsten Jahre eine Posse verbrochen zu haben, von der 
niemand eine Ahnung gehabt. Nachdem Frau Holmes Beweise für diese Schöp- 
fung des Meisters gefunden, glaubte sie unverbrüchlich an Spiritistentum und 
Geisterbeschwörung. Eines Tages fiel eine Rose zu ihren Füssen: „Der Meister 
schickt sie Ihnen“, deutete das Medium. Für Frau Holmes blieb kein Zweifel: 
es war Cäsar Franck, der ihr diese Aufmerksamkeit erwiesen. Sie unterhielt 
sich über Musik mit ihm, namentlich über ein grosses Werk, an dem sie arbeitete. 
Er sagte ilır: „Im achten Takt der zweiten Geige befindet sich ein Irrtum, durch 
einen Abschreiber.* Man sah nach, der Geist des grossen Tonsetzers hatte recht. 
Gounod verkehrte ebenfalls mit Frau Holmes, von der 1889, bei Schluss der 
Preisverteilung der Weltausstellung, ein grossartig angelegtes, aber klein durch- 
geführtes Tonwerk aufgeführt wurde. Sie besass eine Schachtel, in der sie die 
Geschenke aus der anderen Welt aufbewahrte. Darunter besonders die weissen 
Flocken, womit ihre Kleider in einer Beschwörungsnacht bedeckt wurden. Dazu 
ein Papier mit der „Haarlocke eines von den Engländern getöteten Burenführers* 
— wie die „Geister“ versicherten. Und dergleichen mehr. Die letzten Jahre 
bat Frau Holmes fortwährend die Geister inständig, ihre Schöpferkraft neu zu 
beleben. Sie wollte die Geheimnisse der anderen Welt durch Musik verständlich 
machen. Ein bezügliches Werk hatte sie in Arbeit. Leider ist der von ihr 
leidenschaftlich verehrte Richard Wagner so unritterlich gewesen, ihr keinen 
zweiten Parsifal einzugeben. (Voss’sche Zeitg.) 


Ein neues Stiick von Maeterlinck. Die Gattin Maeterlincks, ,Monna Vanna, 
la plus belle“ Georgette Leblanc ist vor einiger Zeit interviewt worden und hat 
unter anderen Dingen, die weniger interessant sind, auch von dem neuen Werke 
ihres Gatten erzählt. Sie sagte: „Das Stück heisst „Joyzelle* und ist ein Märchen- 
drama. Es spielt im Fabelland und ist in derselben lyrischen Prosa geschrieben 
wie „Monna Vanna“. Fünf Akte und nur vier Personen: der Liebhaber, die 
Geliebte, ein alter Mann, ein junges Mädchen. Gar keine Komparsen. Das 
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Stiick schildert, wie eine treue grosse Liebe durch alle Priifungen siegreich hin- 
durchgeht. So tragisch diese Leidensstationen auch sind, das Drama endet doch 
gut. Wir werden das Stiick gleich nach unserer Heimkehr in Paris spielen. 
Und im nächsten Herbst soll dann eine Truppe gebildet werden, die von meinem 
Manne geschult, genau nach seinen Absichten seine Werke in der ganzen Welt, 
in Europa und Amerika, spielen wird. Ihr Repertoir wird den ganzen Maeter- 
linck umfassen: „Monna Vanna‘, „Joyzelle“, „Pelleas und Melisande“ u. s. w. 

Jetzt ist mein Mann aus. Er arbeitet übrigens sehr regelmässig. Nur 
des Vormittags, zwischen 8 und 12 Uhr. Er treibt immer sehr viel Sport, Rad- 
fahren und Automobilismus. Und nach dem aufregenden und aufreibenden Trubel 
des Winters, nach dieser Tournée im Galopp durch die Welt gehen wir im Sommer 
in die Normandie und leben dort vier Monate in absoluter Ruhe, sehen keinen 
einzigen Menschen.“ (B.-T.) 

Maeterlincks Joyzelle ist am 20. Mai im Gymnase-Theater zum ersten Male 
in Szene gegangen. Wir kommen nach Erscheinen der Buchausgabe darauf 
zurück. 


Zur Notiz: Leider sind eine Reihe von Abzügen der Portraits von Dr. 
Franz Hartmann und Colonel Olcott in Band V (IX) Heft 5/6 recht schlecht 
gewesen. Wir stellen daher denen, welche tadellose Abzüge wünschen, solche 
auf gutem Kunstdruckpapier gratis zur Verfügung. 

Das Maeterlinckportrait in Band X, 1 ist nach einer neuesten Aufnahme 
von Zander & Labisch, Berlin hergestellt. 


Die neue Rechtschreibung wurde am 1. Januar nicht nur amtlich bei allen 
Behörden und Schulen, sondern auch im Öffentlichen, kaufmännischen 
und Privatverkehr eingeführt. 

Als ein vorzügliches Hilfsmittel, sich über die neue deutsche Schreibweise 
eingehend zu informieren, zugleich als Ergänzung zu jedem nur orthographischen 
Wörterbuche, dient das von den meisten Unterrichts- und anderen Behörden 
Deutechlands, besonders Post- und Eisenbahn - Direktionen, empfohlene Werk: 
Ausführliches grammatisch - orthographisches Nachschlagebuch der deutschen 
Sprache mit Einschluss der gebräuchlicheren Fremdwörter und Angabe der 
‘schwierigeren Silbentrennungen sowie einem besonderen Verzeichnis geschicht- 
licher und geographischer Eigennamen (mit Aussprache), Nach der neuesten, 
für Deutschland, Österreich und die Schweiz geltenden Orthographie. Von Dr. 
A. Vogel. 33.—50. Tausend. 524 Seiten kl. Lex.-Format. Preis eleg. geb. 2.80. 
Langenscheidtsche Verlagsbuchhandlung (Prof. G. Langenscheidt), Berlin SW. 11. 

Das im Verhältnis zu dem billigen Preise fast glänzend ausgestattete Buch 
ist durch jede Buchhandlung sowie durch unsern Verlag zu beziehen. 


Litteratur. 


Die besprochenen Werke sind durch den Verlag der Neuen Metaphysischen 
Rundschau (Paul Zillmann), Gross-Lichterfelde, zu beziehen. 


Marx, A.B., Ludwig van Beethoven, Leben und Schaffen. 5. Aufl., durch- 
gesehen und vermehrt von Prof. Dr. G. Behncke. 2 Bände. Berlin 1902. 
(16.—, geb. 18.20.) 

Ich entsinne mich, als Knabe oft mit Ehrfurcht vor der grossen Musik- 
bibliothek meines Vaters gestanden zu haben; da war so viel Geheimnisvolles für 
mich. Vor allem aber erregten zwei Bücher ganz besondere Gefühle in mir, das 
eine war ein dicker Schweinslederfoliant: eine alte Geschichte der Musik, das. 
andere ein einfacher roter Leinwandband, auf dessen Rücken nur die goldenen 
Worte standen: Marx: Beethoven. Dieses Buch schätzte mein Vater ganz beson- 
ders, und auch für mich trug schon alles, was mit dem Namen Beethoven zusammen- 
hing, eine stille Verklärung. Manchmal durfte ich hineinschauen, verstand aber 
natürlich kein Wort. Aber den Vorsatz habe ich damals gefasst: wenn Du gross 
bist, wirst Du das Buch studieren, und es lag für mich ein eigenartiges Glücks- 
gefühl in diesem Bewusstsein. 

Heute verstehe ich, dass ein Buch wie Marx’ Beethoven ein Stück eigene 
Lebensgeschichte sein kann. Keiner ist wohl mit so gutem Rüstzeug an den 
Meister herangetreten als Marx, keiner hat ihn auch von seiner besten Seite so 
treffend erfasst. Erscheint ihm doch Beethoven als die notwendige Blüte der 
Entwickelung seiner Zeit und seine Werke als innere Konsequenzen, die absolut 
geschaffen werden mussten. 

Es ist herrlich, dem einfachen und klaren Geist der Marx’schen Diktion zu 
folgen, wie er ohne eine Ahnung unserer Ideen zu haben, die karmischen Ver- 
bindungen zwischen Beethovens Werken und seinen Lebensschicksalen freilegt. 
Stein um Stein trägt er herbei, damit zuletzt die Neunte als Kuppel sich über 
dem Werke schliessen kann. Man fragt sich unwillkürlich, ob es ein vollkom- 
meneres Künstlerdasein geben könnte, als das Beethovens. Waren nicht seine 
Leiden notwendig, um uns die C-moll zu geben, um uns die Missa zu hinterlassen ? 

Doch es ist wirklich überflüssig, noch etwas zu Marx’ Ehren zu sagen. Er 
wird stets neben Beethoven den Hhrenplatz einnehmen. 

Die neue Auflage ist durch die neuesten Forschungen verbessert und ein 
Schatz für jede Bibliothek. 


Weingartner, F., die Symphonie nach Beethoven. Berlin 1898. (1.50). 
Als Prüfstein musikalischen Empfindens und Schaffens erscheint mir die 
Symphonie, ein Tonwerk, in dem die Erfahrung des ganzen Menschenwesens in 
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seiner vollen Tiefe niedergelegt sein sollte. So-wenigstens hat es uns Beethoven 
gelehrt und wir sind seit seiner Neunten nicht weiter gekommen. Eher haben 
wir einen Rückschritt gemacht, da die modernen Symphoniker nicht imstande 
waren, sich vom Programm äusserer Vorwürfe loszureissen. Wir haben eine 
Reihe Symphonieen, die der Pastorale im Programmentwurf ähneln, wir sehen 
die modernen Musiker als Schilderer sinnlicher Eindriicke, wir vermissen aber 
den Musiker als den Lehrer neuer Erkenntnisse. Beethoven hätte nie der Geistes- 
riese werden können, wenn er nicht in seinem Innern den gewaltigen Kampf 
des Geistes gegen die niedere Natur durchgekämpft hätte. Wir alle haben ja 
den gleichen Kampf zu überwinden, sollte uns da nicht jeder mutige Zuspruch, 
jeder Richtung gebende Ratschlag kostbar sein? 


Unseren musikalischen Zeitgenossen scheint im Allgemeinen diese Inner- 
lichkeit zu fehlen, der Formalismus und die Technik sind zwar gut entwickelt, 
sodass kaum in dieser Richtung ein Fortschritt möglich, ja notwendig erscheint, 
vielmehr wird es nötig sein, das Innenleben unserer Künstler zu vertiefen. Ohne 
Erfahrung, sei es Leid oder Freud, ist ein Kunstschaffen unmöglich. Ist aber 
Leid und Freud unserer Künstler nichts anderes, als der Alltagstrubel, die leichte 
Befriedigung der Sinne oder die Hinderung daran, so kann kein geniales Kunst- 
werk entstehen. Es sind die grossen Probleme des Lebens, an die sich unsere 
Künstler heranwagen sollten, aber nicht mit der seichten Alltagsphilosophie oder 
dem Mode-Nietzsche, sondern mit dem von Mitleid schmerzbewegten und doch 
siegesfrohen Bewusstsein der eigenen göttlichen Kraft. Würde dieses Bewusst- 
sein unsere Künstler, heiligen, so würden Genies aller Orten wieder auftauchen 
und das musikalische Interregnum, in dem wir nach Weingartner leben, hätte 
ein jähes Ende. Er sagt: „Mitten in dem bunten Wirrwarr bereitet sich wohl 
das Grosse, das echt Neue und Originelle ferne vom Kunstmarkte in aller Stille 
vor. — Wir aber können einstweilen einen festen Standpunkt in der Überzeugung 
gewinnen, dass der wahre Fortschritt nicht von aussen, sondern von innen 
kommt. Ist das künstlerische Schaffen nur spekulativ, aber nicht impulsiv (wir 
würden sagen intuitiv. P. Z.), so wird es verblüffen, niemals aber erwärmen und 
dauernd fesseln können. — Wer diese Ueberzeugung mit mir teilt, wird den be- 
gabten Komponisten zurufen: Fühlt, denkt, empfindet gross, so gross wie unsere 
Meister, dann werdet Ihr das Rechte hervorbringen, und so, wie Ihr’s hervor- 
bringt, so wird’s gut sein. Könnt Ihr’s nicht, so häuft den Ossa auf den Pelion, 
schreibt tausend Posaunen und zweihunderttausend Pauken, es wird ein Popanz 
dabei herauskommen. Die glänzende Mache allein tut’s nicht. Natürlichkeit, 
gerade und kräftige Wahrhaftigkeit, das ist’s, was wir brauchen. Schreibt frisch 
herunter, was Euch auf der Seele lartet, und sprecht aus, was ausgesprochen 
werden muss! So wird’s ein Bild Eures Selbst, eine Aeusserung Eures Wesens 
und in jedem Falle was Ganzes und Rechtes werden. Habt aber auch den Mut, 
das zu bleiben, was Ihr seid, wenn Ihr verkannt oder „verrissen“ werdet. 
Nur glaubt nicht, dass immer eine „neunte Symphonie‘ oder eine „Nibelungen- 
Tetralogie“ dabei herauskommen müsse. Die Welt wird Euch für eine Oper im 
Stile Lortzings, für eine Symphonie, wie sie Hermann Götz komponiert hat, sehr 
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dankbar sein, wenn es nur echt und nicht geschminkt ist, was Ihr geschaffen 
habt. Bildet Euch ja nicht ein, Jeder von Euch müsse ein „Uebermensch“ sein, 
wenn Zarathustras Lehren unverstanden in Euren Ohren herumtollen und Euer 
Gehirn in krankhafte Wallung versetzt. Nur Wenigen ist es beschieden, auf 
den Höhen der Menschheit zu wandeln, und nicht gelernt noch konstruiert kann 
dieses Uebermenschentum werden. Als seltenste Gabe, als wertvollstes Geschenk 
muss es aus einer anderen Region kommen. Aus welcher? fragt Ihr wiss- 
begierig! Nun — aus jener, welche nur der verleugnen möchte, der niemals 
einen Hauch von ihr zu sich herüberwehen gefühlt hat! Sei es ein kleines 
Lied oder eine grosse Symphonie, was Ihr komponiert, — ein Meisterwerk wird’s 
nur dann sein, wenn ihm dasselbe gebührt, das der grosse Beethoven auf die 
Partitur seiner Missa solemnis schreiben durfte: 
„Von Herzen — möge es zu Herzen gehen“ —*. 


Hoesik, F., Chopin; sein Leben und sein Schaffen. Warschau 1903. 
2 Bände. Mit Portr. u. Illustr. 

Nun hat auch Chopin seinen biographischen Meister gefunden. Ferd. 
Hoesik, ein Warschauer Literarhistoriker, ist in den Besitz der Aufzeichnungen 
eines Studiengenossen Chopins, Julian Fontana’s, gelangt, welche wichtige Auf- 
schlüsse über sein Leben enthalten. Vergrössert wurde das Material durch Um- 
fragen bei Allen, die irgend welche Erinnerungen an Chopin knüpften. Leider 
sind wir der polnischen Sprache nicht mächtig genug, um einen vollen Genuss 
an dem Werk haben zu können, eine deutsche Ausgabe der sorgfältigen Arbeit 
wird sicher bald erscheinen und ist des Interesses sicher. 

An Chopins Leben kann man interessante okkulte Studien machen. Er ist 
unter einem musikalischen Zeichen geboren (22. Nov. 1810), war sicher hellhörend, 
wie wir aus seiner Musik entnehmen können und durch die Geburtskonstellationen 
schon melancholisch veranlagt. Die geistige Kraft seines Spieles muss eine be- 
merkenswerte gewesen sein. Man erzählt, dass der Grossfürst Konstantin, der 
Gouverneur von Polen in seinen starken Zornesausbrüchen sofort beruhigt wurde, 
wenn Chopin die ersten Töne auf dem Klavier anschlug. Interessante okkulte 
Vorgänge finden wir auch in Chopins Verhältnis zur Gräfin Maria Wodzinska. 
Diese Dame wurde von Chopin geliebt und zugleich von einem ihm sprechend 
ähnlich sehenden polnischen Dichter Slowacki. Beider Neigung wurde ange- 
nommen, ja Chopin wurde sogar der Bevorzugte, bis sich die Gräfin mit einem 
Anderen verlobte. Slowacki und Chopin starben beide an der Schwindsucht in 
Paris. Wir können bei ihm, der so sehr unter der Einwirkung astraler Zustände 
gestanden hat, die interessantesten Beläge für unsere astrologischen und meta- 
physischen Ansichten finden. 


Indianermusik. 

Vor einigen Wochen erschien in der Zeitschrift „Musik“ (II, 10) ein Artikel 
über Indianermusik, der sich mit der Musik der Omahaindianer und den For- 
schungen der Miss Alice C. Fletcher beschäftigte. Letztere Dame hat lange Zeit 
unter den Indianern gelebt und eine ganze Reihe Indianermelodieen aufzeichnen 
können. Ihre Forschungen sind im Archiv des Peabody-Museums in Harvard 
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niedergelegt und in dem populäreren Werke „Indian story and song“. Zu gleicher 
Zeit erschien ein Artikel von Doroth. Boettcher über die Untersuchungen eines 
Fred. R. Burton in Desbarats (Ontario) über die Gesänge der Ojibwayindianer. 
Um so freudiger begrüsste ich, durch diese Arbeiten angeregt, eine Zusendung 
der Wa-Wan-Press (Newton Center, Mass.), die eine Reihe interessanter Indianer- 
melodieen für Klavier harmonisiert enthielt. Herr Arthur Farwell, der Leiter 
der Wa-Wan-Press, hat es verstanden, aus der Reihe der nicht für jedes Ohr 
angenehmen Lieder einige der melodiösesten herauszugreifen und bietet sie uns 
zunächst in dem Heft: „American Indian Melodies* in geschmackvoller Aus- 
stattung. Die Melodieen sind nach den phonograph. Aufnahmen der Miss 
Fletcher bearbeitet. | 

Ich selbst verdanke ein gut Teil Musikverständnis, oder ich sollte wohl 
besser sagen Musikempfinden dem Studium fremder Volksgesänge Jene alten 
Weisen scheinen dem inneren Empfinden viel näher zu liegen als unsere moderne 
Musik und sind viel weniger Kunstprodukte als vielmehr der natürliche Ausdruck 
einer Empfindung in Tönen. Auch die vorliegenden Melodieen sind in dieser Hin- 
sicht betrachtet, geradezu grossartig und wirken auf uns noch tiefer, wenn wir be- 
denken, dass manche derselben vielleicht bis auf die Lieder der alten Atlantier 
zurückgehen, auf Zeiten, wo der Ton noch allgemein eine schöpferische Macht war. 

Am lieblichsten erscheint mir der Liebesgesang eines alten Mannes, humor- 
voll ist die Kampfeslust in ,Ichibuzzi* geschildert, grandios ist der Gesang des 
Häuptlings (No. 9), in der sich die ganze Wucht der patriarchalischen Stammes- 
verhältnisse ausspricht. The Old Man’s Love song begegnet uns wieder in einem 
anderen Hefte der Wa-Wan-Press-Veröffentlichungen, vereint mit einer Melodie 
des Morgendämmerns. Diese freie Komposition Farwells zeigt, wie anregend 
diese Lieder auf Komponisten wirken können. Ebenso hat Farwell drei 
Indianermelodieen an den Sturmgott, an die kosmischen Kräfte des Auf- und Ab- 
wogens der schöpferischen Tätigkeit zu einem Musikstück „the Domain of the 
Hurakan* verwoben. Auch der trollige Ichibuzzi begegnet uns wieder. Dieser 
Gesang schildert den Indianer vor dem Kampf, der ihn dem Tode weiht. Eine 
grosse Auffassung des Unvermeidlichen wechselt ab mit der komischen Art des 
Angreifenwollens, eines Sichaufraffens zum Kampf. Am Schluss verzieht sich 
der Feind und der Kampf wird verschoben. 

Harrey Worthington Loomis hat in einem anderen Heft ebenfalls Indianer- 
lieder bearbeitet. Einen Gesang beim Rauchen der Friedenspfeife, eine Melodie 
„Horse Mystery“, die okkulte Vorgänge im Indianerleben zum Hintergrund hat, 
ein Tanz um das Wigwam und „the silent Conqueror* beschliessen das Heft. 
Unser Tonempfinden muss sich allerdings erst durch Öfteres Hören der Lieder 
an die eigenartigen Modulationen gewöhnen, wir haben aber auch dafür einen 
reichen Genuss an den neuartigen Gefühlen, die sie in uns erzeugen. 

Bei dieser Gelegenheit möchte ich auf die Tätigkeit der Wa-Wan- Press 
des näheren eingehen. Amerikanische Musik hat, unsere Freunde in Amerika 
mögen es uns verzeihen, bisher nicht viel getaugt; ein Empfinden dieses Mangels 
müssen die Gründer der Wa-Wan-Press auch gehabt haben, denn ihre Arbeit 
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ist der Regeneration amerikanischer Musik gewidmet, als einer vorwiegend na- 
tionalen Produktion. Jährlich werden in Subskription eine Reihe von Noten- 
heften veröffentlicht, die amerikanische Komponisten zu Verfassern haben. Die 
uns vorliegenden Hefte interessieren uns in jeder Weise. Ausser den obigen 
Indianerkompositionen finden wir vornehmlich Liedertexte von Edgar Allan Poe, 
Maeterlinck, nach Sappho, nach Stephensons Treasure Island, Gustave Flaubert 
und Henley, in Musik gesetzt von Kelley, Little, Gilbert, Walter, Getty und 
Heyman. 

Wir möchten unsere Leser, soweit sie musikalisch sind, ganz besonders auf 
diese Neuigkeiten aufmerksam machen. Die wesentlich anders gearteten Lieder 
im Verhältnis zu unserer deutschen modernen Musik sind in jeder Weise für 
uns anregend und erfrischen uns, wie ein kühler Wind im dürren Wüstensand. 
(Am Schluss des Heftes finden unsere Leser näheres über die Bezugsbedingungen.) 


Marvin, F. R., flowers of song from many lands, being short poems and 
detached verses gathered from vavious languages and rendered into 
English. Pafraets Book Co. Troy, New York. (12.—) 

Das Bedürfnis, Kenntnis der gesamten Erde zu haben, das Fühlen fremder 
Nationalitäten mitzugeniessen, ist allgemein geworden, ja wir geniessen sogar oft 
die Kunstschöpfungen anderer Völker besser als unsere eigenen. Diesem uni- 
versellen Empfinden ist obiges Buch entsprungen, das uns in schönem Englisch 
Dichtungen aller Herren Länder nahe bringt. Goethe beginnt den Reigen, dann 
geht es über Heine nach Frankreich, Spanien, Italien, nach der Türkei, von da 
ins alte Griechenland und nach dem Orient. Den Beschluss machen Gedichte 
der Südseeinsulaner, der Ashanti, der Osagen und der Grönländer. Als Geschenk- 
werk ist mir für englisch lesende Deutsche lange nichts Passenderes in Händen 
gewesen. 


Ferguson, Ch, Diesseits-Religion, eine Denkschrift über die Moderne. 
A. d. Engl. v. C. Mettenius. Lpzg. (Diederichs) 1903. (2.50.) 

Der Diederich’sche Verlag hat mit diesem Büchlein seiner Kette eine neue 
Perle eingereiht. Besonders wer mit seinem ganzen Wesen im Modernen steht, wie 
der Herausgeber der Rundschau, sieht die ihm vertrauten Ansichten gern in 
schöner Form zusammengefasst. Ferguson fasst das Wesen der Moderne in dem 
Satze: „Es ist der Kampf der Jahrhunderte, diese Ordnung (das alte Regime, 
in dem der praktische Verstand, der aus dem Willen entspringt, der Fähigkeit 
des passiven Denkens untergeordnet ist) umzukehren, das Denken, welches über- 
legt, zu meistern durch das Denken, welches die Dinge packt und schöpferisch 
ist — das Denken, welches Ideale aufnimmt, durch das Denken, welches sie aus- 

führt.“ Die Moderne, welche ihren sozialen Ausdruck nach Ferguson in einer 
| katholischen, d.h. allgemeinen Demokratie findet, erstrebt „eine Freiheit, die nicht 
eine Negation, die blosse Abwesenheit eines Zwanges ist; sie ist vielmehr die 
Ausbreitung und Erhöhung des Lebens durch die Verwirklichung von Schönheit 
und Gerechtigkeit.“ „Diese Freiheit“, fährt Ferguson an anderer Stelle fort, 
„ist nicht eher verbürgt, ehe nicht das Volk von der Überzeugung durchdrungen 
ist, dass die Regierung der Seele aus der Seele stammt und für die Seele ist.“ 
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Dabei „entdecken wir, dass alles vernünftig ist, dass jedes Ding Beziehung zu 
einem anderen hat, dass überall Rhythmus und Mass ist, dass die Welt der Ein- 
heit des Geistes entspricht und gesund ist.* „Es wird (aus allen, die diese Er- 
kenntnis gewonnen haben) eine Kirche erstehen, die nicht das Ergebnis einer’ 
Theorie ist, sondern aus der lebendigen Gegenwart Gottes herauswächst, die sich 
nicht auf spezielle Offenbarungen oder besondere Ideen stützt, sondern auf die 
letzten Grundsätze des Glaubens.* Der Grundpfeiler dieser Kirche soll die 
Furchtlosigkeit vor dem Tode sein. Denn der Moderne ist nach Ferguson dazu 
gelangt, seine Religion nicht mehr als Sehnsucht nach dem Göttlichen zu be- 
trachten, sondern als einfaches, allen Schwierigkeiten trotzendes Vertrauen auf 
Gott. „Diese Kirche ist das in Freiheit organisierte Volk. Ihre Absichten und 
ihr Ziel ist die Einrichtung einer universellen Gesellschaft in ungezwungener 
Gleichheit. Die Schöpfung einer weltweiten Zivilisation im Geiste der Kunst —- 
in einem Wort: die Verwirklichung des Lebens im Fleisch. Sicherlich kann 
bei einem solchen Unternehmen das Schwert des Staates nur eine untergeordnete 
Rolle spielen.“ Aus diesen kosmopolitischen Ideen heraus kommt Ferguson auch 
zu der auch uns richtig erscheinenden Behauptung, dass das 20. Jahrhundert 
weder den Priestern, noch den Politikern gehört. Das hat seinen Grund in der 
Überzeugung, dass der Mensch der neuen Ordnung sich mit dem Schöpfer eins 
fühlt und seine Freiheit, wie die Gottes, darin besteht, in die Schöpfung hinein 
zu gelangen, ein Streben, das viel logischer ist, als das des Menschen alter 
Ordnung, der sich in die Schöpfung verwickelt und von ihr gefangen fühlt und 
dessen Freiheit darin besteht, aus der Schöpfung heraus und zum Schöpfer zu 
gelangen. (Seite 42.) Im letzteren Falle haben wir die Peripheriemenschen, im 
ersteren nach dem Worte W. Q. Judge’s, „jeder Mensch sei ein Zentrum“, die 
Menschen, die in Gott zu einem schöpferischen Mittelpunkt geworden sind. Die 
Staatsform, auf welche diese Mittelpunktsmenschen hinzusteuern scheinen, ist eine 
durchgeistigte Demokratie, von der Ferguson aussagt: Die Demokratie hat Un- 
endlichkeit in sich. Die Menschen werden für gleich erklärt, seit man entdeckt 
hat, dass sie alle — die geringsten ebenso wie die grössten — Zugang zum 
Unendlichen haben oder haben können. Ohne diese Religion wäre die Demo- 
kratie unverständlich. Wenn die Seele eines Menschen begrenzt und vergänglich 
ist, so ist die Demokratie lächerlich.* — 


Zuschneid, K., theoretisch-praktische Klavier-Schule, systematischer 
Lehrgang des Klavierspiels mit methodischem Leitfaden für den Elementar- 
Klavier-Unterricht. Teil I. (3.—) Gr.-Lichterfelde (Ch. Fr. Vieweg). 1903. 


Zimmer, Fr., Elementar-Musiklehre, enthaltend das Wissensnötige für 
jeden Musiktreibenden. Neu herausgeg. v. G. Hecht. Heft I. 22. Aufl. 
Tonlehre, Rhythmik, allgemeine Akkordlehre. (1,10). Heft II. 18. Aufl. 
Theoretisch-praktische Harmonielehre nebst Aufgabenheft. (1.80). Qued- 
linburg (Chr. Fr. Vieweg). 1901-2. 

Panchronist. — 

Prof. Dr. H. Schubert hat bei Ernst Fiedler, Leipzig, einen praktischen Ka- 
lender aller vergangenen und zukünftigen Jahre herausgegeben. Derselbe ent- 
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hält auf einer Tafel mit Zahlen- und Wochentagstabellen zwei bewegliche 
Streifen. Schiebt man dieselben so, dass die daran angebrachten Hände auf das 
Jahrhundert und auf den Jahrgang hindeuten, so hat man immer den vollstän- 
digen Wochentagskalender des betreffenden Jahres vor Augen. Da es auch bei 


kabalistischer Astrologie mitunter von Wichtigkeit ist, den Wochentag eines 


Ereignisses zu wissen, so dürfte der Panchronist auch in dieser Hinsicht gute 
Dienste leisten. (1.—) - 
Towne, E., just how to wake the solar plexus. Holyoke 1901. (1.—). 

Das Sonnengeflecht ist der Sitz des Lebens. Dieses Leben muss uns zum 
Bewusstsein kommen. Deshalb müssen wir lernen zu atmen, äusserlich und 
innerlich, wodurch die Zirkulation im Sonnengeflecht geregelt und gekräftigt 
wird. Tiefe Lungenatmungen mit dem Bewusstsein, dass Kraft uns zuströmt, 
tiefe Ausatmungen mit dem Bewusstsein, dass Kraft von uns auf alle Kraftbe- 
dürftigen ausstrahlt, sind die Übungen, welche die Verfasserin empfiehlt. Wir 
stimmen ihren Ausführungen bei, da wir durch jahrelange Übungen erfahren 
haben, wie wertvoll Atmungen mit der rechten Meditation sind. 

Preuschen, Hermione von, Lebenssphinx. Leipzig 1902. Mit dem gleich- 
namigen Bild der Künstlerin. (1.—) 

Eine Sammlung von Novellen von ungewöhnlicher Eigenart, wie alle Schöp- 
fungen — auch die malerischen — von Hermione von Preuschen. Es geht durch 
viele ihrer Werke etwas Gequältes, wie ein grosser verhaltener Schmerz, so auch 
in diesem kleinen Novellenband. Auch ohne es zu wissen empfindet man die 
geniale malerische Veranlagung, das Selbstgeniessen an breiter kräftiger Schil- 
derung und farbiger Abtönung; aber durch alle Farbenfreudigkeit weht ein leiser 
düsterer Hauch, ein weher Ton und alle diese feinen Akkorde klingen in eine 
Dissonanz aus. Es geht ein schmerzlicher Pessimismus durch die Welt, auf allen 
Kunstgebieten macht er sich geltend. Seitdem es vom Norden her solche Strö- 
mungen gab, glauben auch wir düster sein zu müssen; dort war es echt, durch 
den Charakter der Natur bedingt, bei uns ist es ein Pseudo-Pessimismus, nach- 
empfunden, wie wir die Mystik und Symbolik des Nordens mehr nachempfunden, 
als in uns erfahren haben. — Etwas lebensfreudiger möchten wir Hermione von 
Preuschen sehen, sie kann es sein, das zeigen uns ihre Farbensymphonien. H. Z. 


Georgy, Ernst, die Erlöserin. Berlin 1902. (1.—) 

Keine Backfischepisoden aus dem Leben Lotte Bachs; diesmal ein tief- 
ernstes Lebensproblem in so ergreifender, zum Mitfühlen zwingender Weise be- 
handelt, dass man wünschen möchte die Feder, die sich daran erprobt hat, hätte 
sich niemals mit Lotte Bach befasst: Helene Petersen die Witwe eines über- 
reizten dänischen Componisten, selbst Malerin, erfüllt von hehren Schönheits- 
idealen, ist Mutter eines unglücklichen, missgestalteten und geistig völlig um- 
nachteten Kindes. — Der Grossvater desselben, ein Trinker, der Vater, degeneriert 
und von jener Genialität, die nur durch eine schwache Linie vom Wahnsinn 
sich scheidet. — Die Ehe Petersen ist die denkbar unglücklichste gewesen, 
zusammengeführt aus leidenschaftlicher Hingebung ihrerseits, der sehr bald ein 
Erwachen folgt, und kalter materieller Berechnung von Seiten des Mannes, der 
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eine viel zu schwankende und haltlose und auch zu sinnliche Natur ist, um sich 
in den Freuden einer stillen Häuslichkeit genügen zu lassen. Nur die Hoff- 
nung auf das Kind unter ihrem Herzen liess die unglückliche Frau ausharren. 
In steten süssen Träumen hatte sie sich die Erziehung und Zukunft ihres Ge- 
schöpfes ausgemalt und zaghaft glücklich der schweren Stunde entgegengesehen 
und als dieser heissersehnte Augenblick endlich gekommen ist, starrt sie in das 
unbelebte, hässliche Gesicht eines blöden Kindes. Keine Liebe, keine Sorgfalt 
löst in diesem Wesen ein Verstehen aus, das bangende Auge der Mutter, das 
immer wieder sehnsüchtig nach einer menschlichen Regung in dem tierisch ge- 
stalteten Köpfchen forscht, kann zu Zeiten diese grosse Hässlichkeit nicht mit 
ansehen, so abstossend ist der Anblick. Niels, der Gatte, geht aus dem Leben, 
nachdem er sich in Ausschweifungen übersättigt hat. Und die Mutter 
bleibt mit ihrem eignen Geschöpf zurück, das allen ihren innig gepflegten 
Schönheitsidealen mit seiner Hässlichkeit Hohn spricht, sie flieht die Welt mit 
ihrem lauten verletzenden Mitleid. — In der Einsamkeit, beständig Auge in Auge 
mit ihrem grossen Unglück wächst allmählig mit immer zunehmender Stärke in 
ihr die Idee, ihr Kind durch den Tod zu erlösen. Sie berauscht sich fast an 
den spartanischen Grundsätzen: alles Schwache, Hässliche, Lebensunfähige zu 
vernichten, damit nur Schönes und Starkes bestehe, bald lebt kein anderer Ge- 
danke mehr in ihr, als der zur Erlöserin ihres trotz allem geliebten Kindes zu 
werden. Sie ist ganz ausgefüllt von diesem Muss, während sie das unglückliche 
Wesen schmerzerfüllt liebkost, weiss sie, dass sie es einmal töten wird. 


Sie steht unter dem suggestiven Einfluss Nietzschescher Lektüre: 

„Es giebt keine Erlösung für den, der so an sich selber leidet, es sei 
denn der schnelle Tod“ und 

„Euer Töten, Ihr Richter, soll ein Mitleid sein und keine Rache. Und 
indem Ihr tötet, seht zu, dass Ihr selber das Leben rechtfertigt.“ 

Sie ist mit dem Kinde, das sie so unendlich liebt, allein in der Nacht, das 
arme unglückliche Geschöpf wird in wilden Krämpfen herumgeworfen, es ist 
erschütternd in seiner Hässlichkeit und in seinem grossen Leiden — und an 
den Wänden steht es wie mit Flammenschrift geschrieben: „So sorgt doch, 
dass das Leben aufhöre, welches nur Leiden ist!“ 

Eine Stunde währt der Kampf im Herzen der Mutter, dann geht sie ruhig 
und gefestigt zum Schranke und holt von dem Morphium, das sie für sich 
selbst aufgespart hat. — 

Es ist vollbracht, Sie durchlebt den ganzen Schmerz der Mutter, die ihr 
Kind verloren hat, aber grösser noch ist ihr Glück über den Frieden, den sie 
ihm gegeben hat. — Die einzig Wissenden, zwei Männer, die das Weib in ihr 
geliebt haben, fliehen mit Grauen vor der Mörderin ihres Kindes und sie lebt 
weiter, um „selber das Leben zu rechtfertigen“ indem sie Gutes tut. 


Alle Seelenkämpfe der Mutter sind so lebendig und überzeugend geschildert, 
dass wir sie in jeder Steigerung mitempfinden; auch wenn uns die Tat nicht ge- 
rechtfertigt erscheint, aus anderen Gründen, als denen der gedankenlosen Humani- 
tätsduselei der Welt im allgemeinen, so können wir sie dennoch verstehen. H.Z. 
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Die ,,Deutsche graphologische Gesellschaft und ihre Publikationen. 
Miinchen 1903. 16 Seiten. Gratis, Expedition der Publikationen der 
„Deutschen graphologischen Gesellschaft“. 

Das vorliegende Heft enthält eine übersichtliche Darlegung der Entwicklung 
der wissenschaftlichen Graphologie und eine Inhaltsangabe der Publikation der 
„Deutschen graphologischen Gesellschaft“ Sitz des Vorstandes: München; (Jahres- 
beitrag 6 Mk.); die reiche Vielseitigkeit dieser Veröffentlichungen wird durch 
ca. 30 Handschriftenproben mit erklärendem Text illustriert. Da das Heft auch 
noch eine gute bibliographische Orientierung über die neueren deutschen Gra- 
phologie-Publikationen bietet, so kann es allen Interessenten bestens empfohlen 
werden. 


„Die Brotfrage‘ heisst eine neue Monatsschrift, welche Ingenieur P. M. Grempe, 
Schöneberg - Berlin als Publikations-Organ der „Vereinigung für Brot- 
verbesserung“ herausgiebt. Diese Zeitschrift will die Aufmerksamkeit 
aller Kreise unseres Volkes auf die mit der Brotbereitung, Brotaufbe- 
wahrung, Broternährung u. 8. w. zusammenhängenden Fragen lenken und 
für die Schaffung eines nahrhaften, leicht bekömmlichen und guten Volks- 
brotes eintreten. 


Neue Musikalien der Wa-Wan Press. Newton Center, Mass. U.S. A. 

American Indian Melodies, harmonized by Arthur Farwell. 

Lyrics ofthe Red Man. H. Wortbington Loomis. 

Ulalume by A R. Little. — Negro Episode by H. F. Gilbert. — Ichi- 
buzzhi by Arthur Farwell. 

Intermezzo from the tragedy of death by H. W. Loomis. — Dawn, 
a development of indian melodies by A. Farwell. 

The Domain of Hurakan, for Pianoforte by Arthur Farewell. 


Three songs: Zephyrus by H. F. Gilbert. — Jai cherché trente ans 
mes soeurs by Alice Getty. — Lament for Adonis by K. Ruth 
Heyman. 

Two songs: The spirit of Wine by H. Walter. — Pirate song by H. 
F. Gilbert. 


Three songs: Helen — Drink to me only with thine eyes by Q. R. 
Little. — Salammbö’ invocation to Tanith by H. F. Gilbert. 
Two poéms: Eldorado and Israfel by Ed. Allan Poe with musical settings 
for voice and Pianoforte by Edgar Stillmann Kelley. 
Jedes Heft 4.50 Mk. 


Verantwortlicher Redakteur: Paul Zillmann. 


Redaktion und Verlag: Gross-Lichterfelde, Ringstrasse 47a. 


Druck von Robert Schumann, Cöthen (Anhalt). 


Band X, 3. 1903. 


„Lasst uns der sohönen Notwendigkeit Altäre bauen! Wenn wir däohten, der Mensoh 
sei frei in dem Sinne, dass auoh nur in einem einzelnen Ausnahmefall ein phantastischer Wille 
dem Gesetz der Dinge gebieten könnte — das wäre genau, wie wenn eines Kindes Hand die 
Sonne vom Himmel herabreissen könnte. Wenn auch nur in der kleinsten Kleinigkeit ein Mensch 
die Ordnung der Natur in Unordnung bringen könnte, wer möchte da das Geschenk des Lebens 
annehmen ? “‘ R. W. Emerson, Lebensführung. 


Zum serbischen Königsmord. *) 


Eines Morgens, im Jahre 1867 wurde das östliche Europa durch 
entsetzliche Nachrichten erschreckt, Michael Obrenowitch, regie- 
render Fürst von Serbien, seine Tante, die Prinzessin Katherine, 
oder Katinka und ihre Tochter waren bei hellem Tageslicht in 
ihrem eigenen Garten in der Nähe Belgrads ermordet worden; der 
oder die Mörder waren völlig unbekannt. Der Fürst hatte einige 
Flintenschüsse und Stiche erhalten und sein Körper war buchstäb- 
lich zerfleischert; die Prinzessin war auf der Stelle getötet, ihr 
Kopf zerschmettert und ihrer jungen Tochter, obwohl sie noch am 
Leben war, wurde keine Hoffnung gegeben. Die Umstände sind 
noch zu neu um so bald vergessen zu sein, aber in jenem Teil der . 
Welt schuf dieser Fall ein förmliches Delirium von Erregung. 

In den österreichischen und den unter dem Schutze der Türkei 
stehenden Länder von Bukarest bis hinunter nach Triest fühlte 
sich keine Familie der höheren Kreise mehr sicher. In jenen halb- 
orientalischen Ländern hat jeder Montecchi seinen Capuletti, und 
es wurde gemunkelt, dass diese blutige Tat von dem Fürsten Kara- 
Georgiewitch oder dem Tzerno-Gueorgey, wie er gewöhnlich in 
jener Gegend genannt wurde, begangen worden sei. Einige völlig 
Unschuldige wurden, wie das in solchen Fällen gewöhnlich 
geschieht, eingekerkert und die wirklichen Mörder entkamen der 
Justiz. Ein junger Verwandter des Opfers, unter seinem Volk sehr 


j *) Obige Arbeit erschien Ende 1876 als Brief an den Herausgeber der 
amerikan. Zeitung „Sun“ unter dem Autornamen Hadji Mora aus der Feder H. 
P. Blavatsky’s. Der Titel lautete: Kann der Doppelgänger morden? 
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beliebt, ein reines Kind noch, wurde zu diesem Zweck aus einer 
Schule in Paris mit Ceremonien nach Belgrad gebracht und zum 
Hospodar von Serbien proklamiert. Im Wirbel politischer Hreig- 
nisse wurde die Tragödie von Belgrad fast von allen vergessen, 
ausser einer alten serbischen Matrone, die der Familie Obrenowitch 
ergeben war und nun wie über den Tod ihrer eigenen Kinder nicht zu 
trösten war. Nach der Proklamation des jungen Obrenowitch, des 
Neffen des ermordeten Fürsten, hatte sie ihr Besitztum verkauft 
und war verschwunden; aber vorher hatte sie an den Gräbern der 
Ermordeten ein feierliches Gelübde abgelegt ihren Tod zu rächen. 

Die Berichterstatterin dieser wahren Erzählung hatte einige 
Tage in Belgrad zugebracht, etwa drei Monate vor Verübung dieses 
schrecklichen Verbrechens und kannte die Prinzessin Katinka. Sie 
war in ihrem Hause ein gütiges, sanftes, etwas träges Geschöpf, 
ausserhalb schien sie Pariserin in ihren Manieren und ihrer Erziehung. 
Da fast alle Personen, welche in dieser wahren Geschichte eine 
Rolle spielen, noch leben, ist es geboten an Stelle ihrer vollen Na- 
men nur Initialen zu geben. 

Die alte serbische Dame verliess selten ihr Haus und besuchte 
nur die Prinzessin gelegentlich. Auf einen Berg von Kissen und 
Tüchern gekauert, in ihrem malerischen Nationalgewand sah sie 
aus, wie die kumäische Sybille in ihren Tagen sanfter Ruhe. Es 
wurden sonderbare Geschichten über ihre okkulten Kenntnisse ge- 
flüstert, und schaurige Dinge zirkulierten zuweilen unter den Gästen, 
die sich um den Kamin des bescheidenen Hauses versammelten. 
Der Vetter der Tante des Mädchens unseres dicken Wirtes war 
vor einiger Zeit von einem wandernden Vampyr geplagt worden, 
und hatte sich durch den nächtlichen Besucher fast zu Tod verblutet, 
und während die Bemühungen und der Exorcismus des Ortspopen 
ohne Erfolg blieben, wurde das Opfer glücklich durch Gospoja P — 
gerettet, welche nur die Faust ballte und dem Vampyr in seiner Sprache 
Vorwürfe machte, um damit den vernichtenden Geist in die Flucht 
zu schlagen. Es war in Belgrad, wo ich zum ersten Male diese 
hochinteressante Tatsache der Philologie kennen lernte, dass Spuk- 
gestalten ihre eigne Sprache haben. Die alte Dame, welche ich 
Gospoja P— nennen will, war für gewöhnlich in Begleitung einer 
anderen Persönlichkeit, die bestimmt ist, eine Hauptrolle in unserer 
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Schreckensgeschichte zu spielen. Es war ein junges Zigeunermäd- 
chen aus irgend einer rumänischen Ortschaft, etwa 14 Jahre alt. 
Wo sie eigentlich geboren war, und wer sie war, schien sie selbst 
eben so wenig zu wissen, als jemand anderes. Man erzählte, sie 
sei eines Tages von einer Bande herumziehender Zigeuner gebracht, 
und im Hofe der alten Dame zurückgelassen worden, und von da 
an blieb sie ein Mitglied des Hauses. Sie wurde „das schlafende 
Mädchen“ genannt, weil sie, wie man sagte, mit der Fähigkeit be- 
gabt war, scheinbar in Schlaf zu verfallen, wo sie auch stand, und 
dann laut von ihren Träumen zu sprechen. Der heidnische Name 
des Mädchens war Frosya. 


Etwa achtzehn Monate, nachdem die Nachrichten von dem 
Mord Italien erreicht hatten, wo ich mich zur Zeit befand, fuhr ich 
durch den Banat in meinem kleinen Wagen, zu welchem ich mir 
ein Pferd mietete, wenn ich es brauchte. Auf dem Wege begeg- 
nete ich einem alten Franzosen, einem Gelehrten, der auf dieselbe 
Art, wie ich, nämlich allein reiste, nur mit dem Unterschied, dass 
er ein Fussgänger war, während ich den Weg von der erhabenen 
Höhe eines Thrones von trocknem Heu aus in einem rumpelnden 
Wagen beherrschte. Ich entdeckte den Herrn eines Morgens in 
einer Wildnis von Sträuchern und Blumen schlafend; und ganz im 
Anblick der mich umgebenden herrlichen Scenerie versunken wäre 
ich fast vorüber gefahren, ohne ihn zu bemerken. Die Bekannt- 
schaft war bald gemacht, es waren keine grossen zeremoniellen, ge- 
genseitigen Vorstellungen nötig. Ich hatte seinen Namen in Kreisen, 
die sich für Mesmerismus interessierten, erwähnen hören und wusste 
von ihm, dass er ein kraftvoller Adept der Schule Dupotets war. 


„Nachdem ich ihn aufgefordert hatte meinen Sitz auf dem Heu- 
_biindel mit mir zu teilen, bemerkte er im Lauf der Unterhaltung: 
„Ich habe eines der wundervollsten Sujets in diesem lieblichen The- 
baide gefunden. Ich habe heute Nacht eine Verabredung mit dieser 
Familie. Sie suchen durch die Clairvoyance dieses Mädchens das 
Geheimnis eines Mörders aufzudecken .... sie ist wundervoll!“ 


„Wer ist sie?“ fragte ich! 


„Eine Rumänische Zigeunerin. Sie wurde, wie es scheint, in 
der Familie des serbischen regierenden Fürsten erzogen, nun re- 
8* 
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giert er nicht mehr, denn er wurde auf eine sehr mysteriöse Weise 
er— Hallo, pissen Sie auf! Teufel, Sie wollen uns wohl in den 
Abgrund stürzen!“ rief er hastig aus, entriss mir höchst unzeremo- 
niell die Zügel, und gab dem Pferd einen heftigen Ruck. 

„Sie meinen doch nicht den Prinzen Obrenowitch? “ fragte ich 
erschrocken. 

„Ja, ihn meine ich, ihn ganz bestimmt. Heute Nacht muss 
ich dort sein und wir hoffen eine Serie von Sitzungen zu beenden, 
indem wir schliesslich eine der wunderbarsten Manifestationen der 
verborgenen Kraft des menschlichen Geistes entwickeln; und Sie 
können mit mir kommen. Ich werde Sie einführen; und ausser- 
dem können Sie mir als Interpreter helfen, denn sie sprechen nicht 
französisch. | 

Da ich sicher war, dass, wenn Frosya die Somnambule war, die 
übrige Familie niemand anderes als Gospoja P — sein musste, 
sagte ich bereitwillig zu. Bei Sonnenuntergang befanden wir uns 
am Fusse des Berges, der zu dem alten Schloss emporführte, wie 
der Franzose den Ort nannte. In der Tiefe eines der schattigen 
Ruheplätze stand eine rohe Bank, und als wir am Eingang zu diesem 
poetischen Platz innehielten, und der Franzose sich an der etwas 
verdächtig aussehenden Brücke, welche über ein Wasser zum Schloss- 
portal führte, galant mit meinem Pferd beschäftigte, sah ich eine 
hohe Gestalt sich von der Bank erheben und uns entgegenkommen. 

Es war meine alte Freundin Gospoja P —, die bleicher und 
mysteriöser denn je aussah. Sie zeigte kein Erstaunen darüber 
mich zu sehen, sondern begrüsste mich einfach nach serbischer Art 
mit einem dreimaligen Kuss auf beide Wangen, sie ergriff meine 
Hand und führte mich direkt in die Epheulaube. Mit dem Rücken 
gegen die Wand, halb zurückgelehnt auf einem kleinen Teppich, 
der über das hohe Gras gebreitet war, erkannte ich Frosya. 

Sie war in das Nationalkostüm wallachischer Frauen gekleidet, 
hatte eine Art Gazeturban, umwunden mit vergoldeten Münzen und 
Bändern auf dem Kopfe, ein weisses Hemd mit offenen Ärmeln 
und einen vielfarbigen Unterrock an. Ihr Gesicht war totenbleich, 
ihre Augen geschlossen und ihre Züge trugen jenen steinernen 
sphinxartigen Ausdruck, welcher in einem solchen besonderen Falle 
die hellsehende Somnambule charakterisiert. 
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Ohne die schnellende Bewegung ihres Busens, der mit Münzen- 
reihen und Perlenketten geschmückt war, die bei jedem Atemzug 
leise klirrten, würde man sie für tot gehalten haben, so leblos und 
totengleich war ihr Antlitz. Der Franzose erklärte mir, dass er 
sie in Schlaf verfallen liess, gerade als wir uns dem Hause näherten, 
und dass sie nun in demselben Zustand sei, in welchem er sie gestern 
Nacht verlassen habe; nun begann er sich mit dem Sujet, wie er 
Frosya nannte, zu beschäftigen. Er schenkte uns keine weitere 
Aufmerksamkeit, schüttelte sie bei der Hand, machte ein paar rasche 
Striche, streckte ihren Arm aus und liess ihn steif werden. Der 
Arm,so leblos wie Eisen, verblieb in dieser Stellung. Dann schloss 
er alle ihre Finger ausser einem — den Mittelfinger — welchen 
er nach dem Abendstern zeigen liess, der am tiefblauen Himmel 
glanzte. Dann wandte er sich herum, ging von rechts nach links 
vorüber und zog hier einige ihrer fluidischen Strömungen an, dort 
wieder zerstreute er welche und beschäftigte sich mit seinen un- 
sichtbaren aber mächtigen Fluiden, wie ein Maler mit seinem Pin- 
sel, wenn er einem Bilde die letzten vollendenden Striche gibt. 

Die alte Dame, die ihn schweigend, mit dem Kinn in die Hand 
gestützt, beobachtet hatte, legte nun ihre dünnen, skelettartig aus- 
sehenden Hände auf seinen Arm und hielt ihn fest, als er sich an- 
schickte, die regelmässigen mesmerischen Striche zu beginnen. 

„Warten Sie“, flüsterte sie, bis der Stern untergegangen ist 
und die neunte Stunde vollendet. Die Vourdalaki wandeln umher, 
sie könnten den Einfluss verderben.“ 

» Was sagt sie?“ forschte der Mesmeriseur, durch ihr Dazwischen- 
kommen beunruhigt. 

Ich erklärte ihm, dass die alte Dame den verderblichen Einfluss 
der Vourdalaki fürchte. | 

» Yourdalaki! Was ist das, Vourdalaki?“ rief der Franzose aus. 
„Wir wollen mit christlichen Geistern zufrieden sein, wenn sie uns 
zur Nachtzeit mit ihrem Besuch beehren und unsere Zeit nicht noch 
mit den Vourdalaki verlieren.“ 

Ich sah auf Gospoja. Sie war totenblass geworden, ihre Augen- 
brauen waren finster über den blitzenden schwarzen Augen zusammen- 
gezogen. 

» Warnen Sie ihn, nicht in dieser Nachtstunde zu spotten!“ rief 
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sie. „Er kennt dieses Land nicht! Selbst die heilige Kirche kann 
uns nicht schützen, wenn sich einmal die Vourdalaki erhoben haben. 
Was ist das?“ Sie stiess mit dem Fuss gegen ein Bündel von 
Kräutern, welche der botanisierende Mesmeriseur in der Nähe auf 
das Gras niedergelegt hatte. Sie beugte sich über die Sammlung 
und prüfte ängstlich den Inhalt des Bündels und warf es darauf in 
das Wasser. 

„Es darf nicht hier bleiben‘, fügte sie ernst hinzu; „das ist 
St. Johanniskraut, es könnte die Wandernden anziehen.“ 

Inzwischen war die Nacht herangekommen, und der Mond er- 
hellte die Landschaft mit seinem bleichen geisterhaften Licht. Die 
Nächte im Banat sind fast so schön als im Osten, und der Franzose 
musste mit seinen Experimenten im Freien beginnen, weil der Priester 
der Kirche solche im Turm verboten hatte. Derselbe diente als 
Pfarre, und der Priester fürchtete, die heiligen Bereiche könnten mit 
den ketzerischen Teufeln des Mesmerismus erfüllt werden, welche 
er nicht imstande sein würde auszutreiben, da sie Fremde seien, 

Der alte Herr hatte seine Reisebluse abgeworfen, rollte seine 
Hemdärmel in die Höhe und begann nun in einer theatralischen 
Attitüde seinen regelmässigen Mesmerisierungsprozess. 

Unter seinen zitternden Fingern schien das odische Fluid tat- 
sächlich im Zwielicht zu blitzen. Frosya lag dem Mond gegenüber, 
und jede Bewegung des in Trance ruhenden Mädchens war wie im 
Tageslicht erkennbar. In wenigen Minuten erschienen grosse Schweiss- 
tropfen auf ihrer Stirn und rannen langsam über ihr bleiches Gesicht, 
im Mondschein glitzernd. Dann bewegte sie sich unruhig und be- 
gann eine leise Melodie zu singen. Gospoja war über das bewusst- 
lose Mädchen gebeugt und lauschte begierig und versuchte jede Silbe 
der Worte zu erhaschen. Mit ihren dünnen Fingern an den Lippen, 
den fast aus den Höhlen tretenden Augen, ihre Gestalt regungslos, 
schien die alte Dame selbst in eine Statue verwandelt zu sein. Die 
Gruppe war zu seltsam, und ich bedauerte, dass ich kein Maler war, 
um sie festhalten zu können. 

Was nun kam, war eine Scene, würdig in Macbeth zu spielen. 
Auf der einen Seite, das schlanke Mädchen bleich und totengleich, 
zuckend unter dem unsichtbaren Fluid dessen, der in dieser Stunde 
ihr alleiniger Beherrscher war; auf der anderen die Greisin, brennend 
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im ungestillten Feuer der Rache, wartend bis der langersehnte Name 
des Mörders des Fürsten endlich ausgesprochen wird. Der Franzose 
selbst schien wie verwandelt, sein graues Haar stand empor; seine 
massige, plumpe Gestalt schien in wenigen Minuten gewachsen. Aller 
theatralischer Beigeschmack war verflogen; da blieb nur noch der 
Mesmeriseur, seiner Verantwortlichkeit voll bewusst, noch selbst un- 
bewusst des möglichen Resultates, beobachtend und ängstlich wartend. 
Endlich erhob sich Frosya, wie von einer übernatürlichen Kraft em- 
porgehoben aus ihrer halb liegenden Stellung und stand aufrecht vor 
uns, wieder still und regungslos, als erwarte sie, das das magnetische 
Fluid sie leiten solle. Der Franzose ergriff schweigend die Hand 
der alten Dame, legte sie in jene der Somnambule und befahl ihr, 
en rapport mit Gospoja zu treten. 

„Was siehst Du, meine Tochter?“ murmelte die alte Serbin. 
„Kann Dein Geist die Mörder auffinden ?“ 

„Suche und pass auf!“ befahl streng der Mesmeriseur, sein 
Auge fest auf das Gesicht des Sujets richtend. 

„Ich bin auf dem Wege — ich gehe“, flüsterte Frosya leise, 
ihre Stimme schien nicht aus ihr, sondern aus der umgebenden At- 
mosphäre zu kommen. 

In diesem Augenblick fand etwas so Seltsames statt, dass ich 
an meiner Fähigkeit zweifle, es zu beschreiben. Ein leuchtender 
Nebel erschien, dicht den Körper des Mädchens umgebend. Zuerst 
etwa einen Zoll stark, nahm er allmählich an Ausdehnung zu und 
dichtete sich, dann schien er sich plötzlich ganz vom Körper loszu- 
lösen und verdichtete sich in eine Art halb-festen Dampfes, welcher 
sehr bald die Ähnlichkeit der Somnambule annahm. Über dem Erd- 
boden flackernd, schwankte die Form zwei, drei Sekunden, dann 
glitt sie geräuschlos auf den Fluss zu. Sie verschwand, wie ein Nebel 
in den Mondstrahlen aufgelöst, die ihn völlig zu absorbieren schienen. 

Ich hatte die Scene mit intensivster Aufmerksamkeit verfolgt. 
Die geheimnisvolle Operation, welche im Osten als die Hervorrufung 
des scin-lecca bekannt ist, hatte unter meinen eignen Augen statt- 
gefunden. Es war unmöglich daran zu zweifeln und Dupotet hatte 
Recht, wenn er sagte, dass der Mesmerismus die bewusste Magie 
der Alten sei und Spiritualismus die unbewusste Wirkung derselben 
Magie auf gewisse Organismen. 
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Sobald diese nebelartige Doppelgestalt aus den Poren des Mäd- 
chens hervorzutreten begann, hatte Gospoja mit einer rapiden 
Bewegung der freigelassenen Hand etwas unter ihrem Pelz hervor- 
gezogen, dass mir verdächtig wie ein kleines Stilett erschien, und 
am Busen des Mädchens verborgen. Die Handlung ging so schnell vor 
sich, dass der Mesmeriseur in sein Werk vertieft, wie er mir sagte, 
gar nichts davon gemerkt hatte. Einige Minuten vergingen in Toten- 
stille. Wir schienen eine Gruppe versteinerter Menschen zu sein. 
Plötzlich brach ein schriller, durchdringender Schrei von den Lippen 
des bewusstlosen Mädchens, sie beugte sich vorwärts, riss das Stilett 
aus ihrem Busen und stiess es wie rasend um sich herum in die 
Luft, als verfolge sie imaginäre Feinde. Ihr Mund schäumte, und 
unzusammenhängende, wilde Ausrufe kamen von ihren Lippen; 
zwischen diesen missklingenden Rufen vernahm ich einige Male 
zwei bekannte christliche Namen von Menschen. Der Mesmeriseur 
war so entsetzt, dass er alle Selbstbeherrschung verlor, und anstatt 
ihm sein Fluid zu entziehen, lud er das Mädchen immer mehr damit. 

„Geben Sie Acht“, rief ich aus. ‚Halten Sie ein! Sie werden 
sie töten, oder sie wird Sie töten!“ 

Aber der Franzose hatte unwissentlich gewisse subtile Natur- 
kräfte erweckt, über die er keine Beherrschung hatte. Wütend 
wandte sich das Mädchen um und holte zu einem Stoss gegen ihn 
aus, der ihn getötet haben würde, wenn er nicht rasch zur Seite 
gesprungen wäre, und so erhielt er nur einen starken Riss auf dem 
rechten Arm. Der arme Mensch war wie gelähmt vor Schrecken; 
mit einer für seine plumpe Gestalt ausserordentlichen Behendigkeit 
erkletterte er die Mauer über ihr und setzte sich rittlings darauf; 
die Reste seiner Willenskraft sammelnd schickte er in ihrer Rich- 
tung eine Reihe Passes aus. In der Secunde liess das Mädchen 
die Waffe fallen und blieb regungslos. 

„Was hast du angerichtet?“ stiess der Mesmeriseur heiser her- 
vor, dabei sass er wie ein monströser Nachtkobold auf der Mauer. 
„Antworte mir, ich befehle es dir!“ 

„Ich tat... aber was sie... der zu gehorchen du mir be- © 
fohlen hast,“ antwortete das Madchen zu meinem Erstaunen französisch. 

„Was hat dir die alte Hexe befohlen ?“ fragte er unehrerbietig. 

„Sie zu finden . . . welche ermordeten . . . sie töten . . . ich 
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tat... und sie sind nicht mehr . . . gerächt! . . . gerächt! ... 
Sie sind . . .“ 

Ein Ausruf des Triumphes, ein lauter Schrei infernalischer Freude 
tönte hinaus in die Luft und weckte die Hunde der benachbarten 
Besitzungen. Ein Heulen und Bellen antwortete wie ein endloses 
Echo auf Gospoja’s Schrei: 

„Ich bin gerächt! Ich fühle es! Ich weiss es! Mein warnen- 
des Herz sagt mir, dass die Feinde nicht mehr sind.‘ Keuchend 
fiel sie zu Boden und riss in ihrem Fall das Mädchen mit fort, die 
sich wie ein Wollsack niederziehen liess. 

„Ich hoffe mein Sujet richtete diese Nacht keinen weiteren 
Schaden an. Sie ist ein ebenso gefährliches wie wundervolles Su- 
jet,“ sagte der Franzose. | 

Wir trennten uns. Drei Tage später war ich in T— und 
wartete im Speisezimmer eines Restaurants auf meinen Lunch, da griff 
ich nach einer Zeitung und die ersten Zeilen, die ich las, lauteten 
folgendermassen : 


„Wien 186—. Zwei geheimnisvolle Todesfälle. 

Gestern abend, gegen 9.45, als P— sich zurückziehen wollte, zeigten zwei 
der diensttuenden Herren grosse Erregung, als hätten sie eine schreckliche Er- 
scheinung gesehen. Sie schrieen, schwankten und liefen im Zimmer umher und 
streckten ihre Hände von sich, als wehrten sie den Angriff einer unsichtbaren 
Waffe ab. Sie liessen die ängstlichen Fragen des Fürsten und seines Gefolges 
unbeachtet, fielen mit einem Male wankend zu Boden und verschieden in grosser 
Todesangst. Ihre Körper verrieten keine Anzeichen von Apoplexie, noch irgend 


. welche Merkmale oder Wunden, aber sonderbarerweise fand man zahlreiche, 


uf 


dunkle Flecken und lange Striche auf der Haut, als wären Stiche und Schnitte 
gemacht worden, ohne die Oberhaut zu verletzen. Die Autopsie ergab die Tat- 
sache, dass unter jeder dieser unerklärlichen Verfärbungen eine Ansammlung 
geronnenen Blutes war. Es herrscht die grösste Aufregung und die Facultät 
ist unfähig das Geheimnis zu ergründen.“ 


H. P. Blavatsky. 
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Eine fundamentale Frage. — Wenn wir uns bewusst werden, 
dass wir in ganz bestimmter Beziehung zu der Welt um uns stehen 
und zu dem Herzen und der Ursache jener Welt: wenn mit anderen 
Worten das religiöse Empfinden in uns erwacht, so sehen wir 
uns sogleich fundamentalen Fragen gegenüber gestellt, die wir ge- 
zwungen sind zu lösen, ehe wir einen Schritt weiter vorwärts kom- 
men können. Von der Lösung dieser Probleme wird die Natur 
unserer sich entwickelnden Religion abhängen; unsere wirkliche 
Religion, welcher Art sie auch sei, ist der unsere Gedanken und 
Taten beherrschende Einfluss. | 

Eine der Fragen, die wir uns selbst zu beantworten haben, ist 
diese: Bildet diese unermessliche Menge von Energien, Wesen, 
Formen, Tönen, Bildern, Welten, Sonnen und Sternen um uns (in 
deren Mitte wir als Zuschauer zu stehen scheinen,) zusammen mit 
den unergründlichen Tiefen, in die wir in uns selbst hinabschauen ` 
können — bildet alles dieses einen Cosmos; d. h. ein ordnungsge- 
mässes System, in welchem alle Tätigkeiten einem unwandelbaren 
Gesetze unterliegen, oder ist es nur eine chaotische Masse ohne Ge- 
setz, ohne Ordnung, nur durch blinden Zufall oder die Laune eines 
Wesens beherrscht, von dem man annimmt, dass es sein Schöpfer sei? 

Das ist eine Frage, die wir mit voller Ehrlichkeit beantworten 
müssen, indem wir ohne Vorbehalt alle logischen Consequenzen die- ` 
ser Antwort auf uns nehmen. 


Keine Antwort von einer äusseren Autorität. — Die Frage 
kann nicht mit einem Wissen beantwortet werden, das man durch 
die Sinne erlangt hat: denn die grösste Anzahl von Beobachtungen 
durch die Sinne, die von den meisten Forschern angestellt wurden, 
würde nur über einen sehr kleinen Teil des Universums während 
einer sehr beschränkten Zeitperiode Auskunft geben; diese funda- 
mentale Frage erstreckt sich aber auf das ganze Universum und 
über alle Zeiten. 
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Auch giebt es da keine Autorität, an die wir uns wenden 
könnten: es ist eine Frage, die jeder Einzelne von uns aus sich 
heraus, und für sich allein beantworten muss. Wir müssen den 
Mut finden die Antwort unabhängig von allen Autoritäten und von 
allen Zeugnissen, schriftlichen oder wissenschaftlichen, zu finden. 
Unsere Bücher und unsere Lehrer mögen uns helfen die Antwort 
zu formulieren, wenn wir sie gefunden haben; sie werden uns wirk- 
sam unterstützen Hindernisse zu beseitigen, die uns beim Erlangen 
der wahren Antwort im Wege stehen; aber kein Buch enthält, kann 
eine Antwort für uns enthalten, noch wird uns irgend ein Lehrer 
die Antwort geben, die wir selbst finden müssen. 

Wir müssen die Antwort im Lichte jenes bejahenden Teiles 
von uns suchen und finden; jenes Prinzips unseres Wesens, welches 
die Erkenntnis selbst ist. 

Es ist daher klar, dass die hier niedergelegten Gedanken nicht 
beabsichtigen, jemandem eine Lösung des Problems zu geben; noch 
weniger sollen sie Jemand überreden irgend eine Antwort, die ge- 
funden wurde, anzunehmen. Das Einzige, was hier angestrebt ist, 
ist kurz die Gedanken zu skizzieren, die beim Suchen nach einer 
Lösung des Problems auftauchten: ein Problem, das die Natur 
selbst vorlegt. 

Die Frage und ihre Beantwortung. — Cosmos oder Chaos? 
Ordnung oder Unordnung? Giebt es Gesetze in der Natur, oder 
sind es nur zeitweilige Regeln, die jeden Augenblick aufgehoben 
werden können? Ist Gerechtigkeit eine wirkliche Macht in den 
Beziehungen von Mensch zu Mensch, und vom Menschen zu seiner 
Umgebung; oder ist der Mensch wo, was und wie er ist, durch 
blossen Zufall oder übernatürliche Günstlingsregierung ? 

Cosmos oder Chaos? System oder Durcheinander? Das Eine 
oder Andere muss wahr sein.. Ein Gemisch davon (wenn ein sol- 
ches möglich wäre) wäre nur ein anderer Name für Chaos. 

Kann bezüglich der Antwort ein Zweifel herrschen, wenn die 
Frage einmal klar vom Geiste formuliert ist? Ich denke nein. 
Chaos wird ein sinnloses Wort ohne Bedeutung. Es giebt keine 
Idee, die damit übereinstimmt. Die ungeheure Menge von Dingen, 
die Vielfältigkeit an Energien, sowohl um mich, als in mir, wahr- 
genommen und unerkannt, auf jeder Daseinsebene, in jedem Be- 
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wusstseinszustand, alle bilden zusammen einen Cosmos, eine mächtige 
Ordnung. Alle sind Teile „eines wunderbaren Ganzen“, eine 
harmonische Anordnung; und jeder Teil des Ganzen nimmt an der 
Ordnung desselben teil und ist derselben unterworfen; denn dieser 
Cosmos ist nicht allein „ein wunderbares Ganzes“ er ist ein ganzes 
wunderbares Eines, von welchem jedes der Wesen und Dinge, das 
oberflächlich als eine getrennte Wesenheit erscheint, ein Aspekt ist; 
das ist, so viel von dem Einen als zu einer besonderen Zeit an 
einem besonderen Ort und unter besonderen Umständen wahrge- 
nommen wird. ' 

Diese Ordnung der Dinge ist Gesetz. Alle Handlungen aller 
Wesen und Dinge, und alle Energien, belebt oder unbelebt sind 
dieser Ordnung, oder dem Gesetz unterworfen. Gesetz ist ein Grund- 
prinzip unseres Seins. | | 

Die Wurzel der Ordnung. — So lautet die Antwort, die 
einzige Antwort, wie es mir scheint. Lasst uns daher sehen, ob 
wir etwas von der Bedeutung dieser Ordnung entdecken können, 
was ihre Natur an sich ist. | 

Unglücklicherweise ist der Gedanke hier schwer auszudrücken, 
und es können nur wenige Bruchstücke der Idee formuliert werden. 
Die Idee selbst liegt tief im Herzen des Seins. Wir versuchen in 
Ausdrücken des Intellekts das zu beschreiben, was über den In- 
tellekt hinausgeht. Es wird uns daher misslingen, aber der Ver- 
such wird nicht ganz ohne Ergebnis sein. Das Sein kann nur vom 
Intellekt betrachtet werden — dem Gedankenformer — unter den 
Bedingungen, die ihm durch seine eigene Construktion auferlegt 
werden; er nimmt das Vereinte-Sein als eine Verschiedenheit von 
Wesen, Kräften, Formen und Dingen wahr; alle jene ungeheure 
Menge, deren Darstellung zur Diskussion dieser Frage Anlass gab. 
Der Intellekt ist ein Analytiker und kann nur die Resultate seiner 
Analyse wahrnehmen — Teile. Ihm erscheint das Sein nicht als 
Sein, sondern als Werden, eine anfang- und endlose Reihe von 
Wechsel und Aufeinanderfolgungen in Zeit und Raum. 

Aber die Begrenztheit des Intellekts zerstört die Einheit nicht. 
Diese besteht durch alle scheinbare Vielheit der Dinge hindurch, und 
obwohl sie selbst unserem intellektuellen Blick verborgen ist, unsere 
Intuition zwingt uns ihre Gegenwart im Werdenden zu sehen, welches 
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uns als die ewige Ordnung der Dinge erscheint. Wir kénnen fast be- 
haupten, dass Ordnung oder Harmonie manifestierte Einheit ist. Die 
wesentliche Basis der Ordnung ist die Einheit selbst. Der begrenzte 
endliche Geist empfindet das Eine nicht als Eins, sondern als die 
systematische Anordnung der Vielen. 


Das manifestierte Gesetz. — Dieser abstrakte Gedanke wird 
wenigstens gezeigt haben, dass Ordnung die Essenz eines Univerums 
ist. Es gab niemals eine Zeit, da Ordnung nicht war. Es kann 
nie eine Zeit kommen, wo Ordnung aufhört zu sein. Von dieser 
Idee können wir zu einer anderen vielleicht nicht ganz so abstrakten 
übergehen. 


Wenn wir in die Constitution des Universums, des Werdens 
oder eines Teiles davon eindringen, und versuchen uns klar zu 
machen, was wir als sein letztes Prinzip oder Element niederlegen 
müssen, um alle unsere Tatsachen zu erklären, so finden wir, dass 
wir als Erstes den Raum’ verlangen als das Feld des Werdens oder 
der Tätigkeit; dann müssen wir Energie haben, als die Basis des 
Werdens oder der Tätigkeit, und schliesslich brauchen wir Bewusst- 
sein, den Zeugen des Werdens oder Handelns». 


Dieses sind die drei Grund-Prinzipien des Seins; die drei 
Aspekte des wunderbaren Einen. Sie sind unzertrennbar von dem 
Einen und von einander. 

Jedem dieser drei Aspekte des Einen wohnt die Einheit inne. 


Das höchste Bewusstsein kann man als den unendlichen Geist, 
die Quelle aller Intelligenz im Universum betrachten. In jenem 
Geist liegt ein Ebenbild der Einheit. Dieses Bild formt ein ideales 
Universum; den Ur-Typus dessen, was das Werdende strebt zu werden. 


Die höchste Energie ist die Quelle aller Energien im Univer- 
sum. Die Gegenwart der Einheit verbindet alle diese Energien 
miteinander, und so bilden sie jene Harmonie oder Correlation von 
Energien, von der die moderne Wissenschaft einen Schimmer auf- 
gefangen hat. Die Transformation dieser Energien ist das Werden, 
von dem das Bewusstsein Zeuge ist. 

Der unendliche Raum ist der Ursprung aller „Räume; d.!h. 
der Formen oder Körper jeder Art auf allen Daseinsebenen.*: Alle 
diese immerwechselnden Formen streben nach der Verwirklichung 
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der höchst-typischen Form im unendlichen Geiste, ein Prozess, den 
die moderne Wissenschaft nur dunkel ahnt und Evolution nennt. 

Die Einheit, welche allen Manifestationen dieser Intelligenzen, 
Energien und Formen innewohnt und sie beherrscht, wird als un- 
veränderliche Gesetze der Natur sichtbar. 

Die göttliche Macht. Das Werden kann ‚daher als univer- 
seller Gedanke, der die universelle Energie beim Aufbau des Uni- 
versums nach dem urtypischen Plan leitet, erklärt werden. 

Wir Menschen sind, oder können selbstbewusste Zeugen dieses 
Prozesses sein. Wir stehen in der Mitte des grossen Werdens. Wir 
nehmen wahr, wie der Gedanke zum Ding wird. 

Das wird etwas klarer werden, wenn wir ein Axiom der Bio- 
logie betrachten. | 

Man beobachtet in der Entwicklung des Organismus, dass „Funk- 
tion“, „Organ“ voraussetzt, „Idee“ „Funktion“; d. h. Gehen setzt 
Beine voraus, und die Idee vom Gehen das Gehen selbst. Die 
Amöbe giebt ein gutes Beispiel, wenn sie zu einem bestimmten 
Stück Nahrung gelangen will, beginnt sie zu „gehen“. Neu ent- 
stehende Füsse strecken sich aus, und diese werden wieder von 
der Amöbe absorbiert, sobald ihr Zweck erfüllt ist. Die Idee ist 
nun etwas Geistiges. Sie ist ein Ebenbild des Geistes. Die Ent- 
wicklung der Funktion und die Erschaffung der Organe sind all- 
mähliche Schritte ihrer Verwirklichung entgegen. 

Diese Formel von der Idee, Funktion und dem Organ kann auf 
das ganze sich entwickelnde Universum analog angewendet werden. 
Im universellen Geiste ist eine Idee der Erztypus des Universums, 
nach dessen Verwirklichung im Raum die universellen Energien 
unter Leitung des universellen Geistes streben. 

Die moderne Wissenschaft der Psychologie (so wie sie ist), stellt 
als Tatsache auf, dass, wenn eine Idee im Geiste festgehalten wird, 
die mentalen Energien in die Form der Idee strömen und die ma- 
teriellen, d. i. die Nerven- und Muskelkräfte beherrschen und dadurch 
wird die Idee zur vollendeten Tatsache. Dieser Vorgang wird „Wille“ 
genannt. Das die Energie leitende Bewusstsein ist Wille. Je in- 
tensiver der Gedanke auf eine Idee gerichtet ist, desto rascher und 
wirkungsvoller führen die Energien zu seiner Verwirklichung. 

So folgen die universellen Kräfte der Idee im universellen Geiste. 
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Sie tragen den Eindruck jener Idee. Sie strömen in diesem Rhyth- 
mus, und sie können nicht anders. 

Diese kosmische Absicht ist die göttliche Macht, die Edwin 
Arnold in seinem Light of Asia so wundervoll beschrieben hat: 


Vor allem Anfang, ohne End’ gewiss 

Wie Sicherheit, und ewig wie die Welt, 

Gibt’s eine Macht, die stets zum Guten treibt, — 
Nur ihre Satzung hält. 


Sie formt aus dunklem Stoff das Menschenherz, 
Aus Muscheln bunt Gefieder dem Fasan; 

Am Werk beständig, lenkt sie Rach’ und Grimm 
Auf holden Friedens Bahn. 


Was heimlich wuchs, zieht sie ans Licht empor, 
Im Grün des Hains sie haust, gibt ihre Statt 
An Cederwurzeln Pflanzen wunderbar, 

Ersinnt Halm, Blüt’ und Blatt. 


Sie webt, trennt auf und bessert alles aus; 

Was sie gewirkt ist schöner, als zuvor; 

Nur langsam wächst des prächt’gen Musters Plan, 
Das sich der Geist erkor. 


So wirkt sie an den Dingen, die ihr seht; 
Doch unsichtbar noch mehr; gebunden hält 
Des Menschen Herz, der Völker Denken das 
Gesetz, der Herr der Welt. 


Der Wille Gottes. — Da Ordnung manifestierte Einheit ist, 
muss jedes Gesetz in der Natur notwendig jedem anderen angepasst 
sein und mit demselben harmonieren, und die ganze Energie eines 
Systems im Universum, sei es im Sonnensystem oder jenes System 
von Kräften, das wir Mensch nennen, muss als ewig jener grossen 
Harmonie der Tätigkeit zustrebend, welche, wie wir gesehen haben, 
die göttliche Natur selbst ist, betrachtet werden. | 

Dieser Impuls oder Antrieb ist der Wille des einen Selbst; 
welcher Wille nicht selbst Energie oder Handeln ist, aber das, was 
hinter aller Tätigkeit ruht; die göttliche Macht, welche schliesslich 
die Richtung des Handelns bestimmt, die Kraft, welche Gerechtig- 
keit und Schönheit, Weisheit und Mitleid schafft. Wenn wir diese 
göttliche Harmonie der Tätigkeit kennen und verstehen lernen, die 
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Absichtlichkeit der Seele, welche einige grosse Lehrer „den Willen 
Gottes“ genannt haben — welcher Wille immer gegenwärtig ist, in 
uns sowohl, als im grossen Universum um uns — werden wir unsere 
persönlichen und nur gewohnheitsmässigen Wünsche, Impulse und 
Bestrebungen in anderen Richtungen, unseren rein sterblichen Willen 
überwinden, und wenn wir überwunden haben, so wird der unsterb- 
liche, göttliche Wille in uns offenbar werden. Dann werden wir 
in einem Sinne aufhören durch das Gesetz angetrieben oder dem- 
selben unterworfen zu werden. Denn wir werden das Gesetz selbst 
werden. Wir werden das geworden sein, was jede grosse Seele vor 
uns geworden ist — der Weg, die Wahrheit und das Leben. 

Der Weg ist die Harmonie des Handelns, der Wille Gottes. 

Die Wahrheit ist jenes letzte Gesetz, das die Harmonie aller 
Gesetze ist. 

Das Leben ist die Transformation aller Kräfte, dem göttlichen 
Willen gemäss, der bewusst in dem grossen Werden leitet. 

Der Gesetz-Geber. — Das Wort Gesetz bedeutet buchstäblich 
„das, was niedergelegt‘ ist; das, was niedergelegt ist, ist, wie wir 
gesehen haben, der ideale Plan im universellen Geiste. Es ist der 
Gedanke des ewigen Denkens. Aber wir dürfen uns nicht vorstellen, 
dass dieser Denker ausserhalb des Universums stehe. Der Denker 
ist der universelle Geist des einen Selbst von allen Wesen; unzer- 
trennlich von jenem Einen Selbst und ebenso unzertrennlich von 
allen Wesen. 

Dieses Selbst ist dasselbe in Dir, mir und in allen Kreaturen. 
Den Begriff, dass es. viele getrennte Selbst gibt, haben wir zu über- 
winden. Unsere minds (Gemüter) sind ungeteilte und individu- 
elle Teile des universellen Geistes: unsere Kräfte sind untrennbar 
von den universellen Kräften. Zur Verwirklichung des universellen 
Ideals gibt es zahllose bewusste Kraftzentren, verschieden klassifi- 
ziert als Menschen, Tiere, Pflanzen etc., je nach dem Grade, in wel- 
chem sich in ihnen das Eine Selbst äussert: aber das Selbst ist das- 
selbe in allen. 

Wenn daher gefragt wird: Wer legte den Plan des Universums 
nieder, aus dessen Verwirklichung die unvermeidliche Notwendigkeit 
entspringt, die wir naturgemäss mit Ordnung und Gesetz verbinden; 
so müssen wir antworten: — Wir selbst und alle Wesen, welche 
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am Bauwerk des Universums — in dem grossen Werden tätig sind. 
Aber wenn und wie wir jenes Ideal formten, das haben wir jetzt 
nicht zu erörtern. 

Karma oder Handeln. — Wir können nun damit fortfahren 
weitere Gedanken über Gesetz und Ordnung auszudrücken und be- 
dienen uns dazu der in der mechanischen Wissenschaft gebrauchten 
Phraseologie. ; | 

Das Grosse Werden baut sich aus unzähligen kleinen Werde- 
Wesen d. i. Handlungen auf: oder um es genauer auszudrücken: 
das grosse Werden erscheint, wenn man es mit dem Intellekt be- 
trachtet, als eine Menge von Handlungen. 

Handlung ist einfach die Übertragung von Kraft von einer 
Form auf die andere. Wenn du also einen Stein wirfst, transfor- 
mierst du die Muskelkraft deines Armes in Bewegungskraft im 
Stein. Die Art der Transformation steht unter einer unumgänglichen 
und unveränderlichen Notwendigkeit, oder Gesetz. 

Alle Manifestationen oder Umsetzungen aller Kraftknoten zu 
allen Zeiten und an allen Orten sind absolut durch Notwendigkeit 
oder Gesetz gezwungen. Das ganze Universum ist der Sohn der 
Notwendigkeit und besteht aus beständig umgesetzter Kraft. 

Gesetz und Handlung sind daher zwei Aspekte ein und des- 
selben Dinges. Es giebt kein Gesetz ohne Tätigkeit und keine 
Tätigkeit ohne Gesetz. Diesem mit einander verknüpften Gesetz 
und Handeln hat man den Namen Karma gegeben. Es kommt aus 
der Wurzel Kr, das heisst „tun“ und bedeutet buchstäblich irgend 
ein Tun oder eine Tätigkeit. 

Ein Gesetzentwurf in der wissenschaftlichen Auffassung ist ein 
Vorschlag bezüglich des unveränderlichen Weges, in welchem ge- 
gebene Energieformen sich äussern; die Unveränderlichkeit ist ein 
wesentliches Element eines Gesetzes. Gesetzentwiirfe sind daher 
Vorschläge bezüglich des Weges, auf welchem sich solche Ver- 
änderungen immer vollziehen werden. Zum Beispiel: man hat be- 
obachtet, dass Steine immer zu Boden fallen und Wasser immer 
sein eignes Niveau sucht. Diese Handlungsweise mit correspondie- 
renden Handlungsweisen gewisser anderer Energien sind alle zu- 
sammen in einen Vorschlag zusammengefasst, den man „das Gesetz 
der Gravitation“ nennt. Die Wissenschaft basiert auf der Voraus- 
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setzung, dass dies in Zukunft so wahr sein wird, wie in der Ver- 
gangenheit: dass es wahr ist in den Tiefen des Sternenhimmels, 
wie hier auf Erden. 

Wenn du daher das Gesetz kennst, oder den Weg zu handeln, 
kannst du mit Gewissheit das Resultat voraussagen. Beim Werfen 
eines Steines: wenn du die Muskelkraft deines Armes in Bewegungs- 
kraft umsetzest, und lässt den Stein im geeigneten Augenblick los, 
so weisst du er wird mit einer bestimmten Wucht in bestimmter 
“ Richtung fliegen, du weisst das, weil du das Gesetz kennst (auch 
wenn du es nie formuliert hast) unter welchem die Übertragung 
oder Handlung stattfindet. | 

Es muss jedoch hier bemerkt werden, dass die Vorschläge, wel- 
che von der Wissenschaft ‚Gesetze‘ genannt werden, nicht immer 
wirkliche Bestätigungen der Naturgesetze sind; weil, obwohl die 
Naturgesetze an sich unveränderlich sind, die wissenschaftliche Auf- 
fassung derselben auf Sinnes-Beobachtungen beruht, welche oft weder 
genau, noch vollkommen sind. Es werden in der Auffassung und 
Formulierung beständig Einschränkungen gemacht, während die Ge- 
setze an sich unverändert bleiben. Und wir nehmen als Tatsache 
an, dass alle auf Sinnesunterweisungen basierten wissenschaftlichen 
Auffassungen nur Annäherungen und niemals ganz correkt sind. 
Das Gesetz der Schwere, welches wir eben erwähnten, ist ein Bei- 
spiel dafür. Es ist nur halb ein Gesetz. Das ganze Gesetz umfasst 
sowohl Repulsion als Attraktion. 

Aber diese wissenschaftliche Erklärung des Gesetzes erfüllt ihren 
Zweck, wenn sie uns hilft die tätige Natur des Gesetzes verstehen; 
wenn sie uns hilft zu erkennen, dass Gesetz nicht etwas ist, dass 
von einer Wesenheit ausserhalb des Kosmos gemacht und der Na- 
tur auferlegt ist — während die besagte Wesenheit in keiner Weise 
durch das Gesetz, welches sie selbst aufstellte, gebunden ist. Natur 
ist der Name, den wir dem Werdenden geben, und wie wir gesehen 
haben ist das Gesetz oder die Ordnung die Essenz jenes Werden- 
den, und damit die Essenz der Natur. 

Kausalität. Das grösste aller Gesetze ist wissenschaftlich als 
das Gesetz der Kausalität bekannt. Es ist folgendermassen darge- 
stellt worden: Jeder Wechsel in Energie-Qualitäten, -Formen und 
-Zuständen wird ohne Ausnahme von dem Kausalitäts-Gesetz regiert. 
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Jede Veränderung wird „Wirkung“ genannt und findet nur statt, 
nachdem ihr eine andere Veränderung „Ursache‘‘ genannt, voraus- 
gegangen ist, aus der die notwendige Wirkung regelmässig und 
unvermeidlich hervorgeht. Die Kette der Kausalität ist ohne An- 
fang und ohne Ende, insofern als keine Veränderung zu irgend einer 
Zeit stattfinden kann, ohne als Wirkung aus ihrer hinreichenden 
Ursache hervorzugehen, oder ohne als Ursache ihrer angemessenen 
Wirkung voranzugehen. 

| Dieses Gesetz umfasst alle anderen Gesetze und gilt für alle 
Tätigkeitsebenen. Seine Zusätze sind: Das Gesetz der Beharrung; 
das Gesetz der Krafterhaltung, und das Gesetz der Aktion und Re- 
aktion, das Letztere umfasst das Gesetz der Cyklen. 

Roh dargestellt besteht das Gesetz der Beharrung darin, dass 
die Qualitäten, Formen und Zustände der Kraft unverändert bleiben 
werden, bis eine hinreichende Ursache eine Veränderung veranlasst. 
Denn ohne Ursache kann es keine Wirkung geben. 

Das Gesetz der Krafterhaltung ist, dass die ganze Energie, die 
in einer Qualität-Form oder einem Zustande verschwindet, in einem 
anderen wiedererscheint. Energie kann nicht zerstört werden: nur 
ihre Form kann man verändern. 

Das Gesetz der Gleichheit der Aktion und Reaktion, wie es 
Newton formulierte, ist folgendes: Für jede Handlung gibt es immer 
eine gleiche und entgegengesetzte Reaktion. Mit anderen Worten, 
die Wirkung, welche durch eine Handlung auf eine andere hervor- 
gebracht wird, ist nur zur Hälfte die Totalwirkung dieser Hand- 
lung: die andere Hälfte wird von dem Kausal-Agens ausgeübt. 
Wenn dein Finger einen Stein in eine gewisse Richtung presst, so 
übt der Stein auf den Finger in entgegengesetzter Richtung einen 
Druck aus. Dieser Druck, welcher die Wirkung ist, wird in gleicher 
Weise von dem, der den Druck ausübt, und demjenigen, auf welchen 
der Druck ausgeübt wird, empfunden. 

Und die Wissenschaft von der Kraft erkennt auch hier zwei 
Energie-Typen an. Man kann die eine tätige Energie oder Energie 
der Bewegung, und die andere latente oder aufgesammelte Energie, 
das ist Energie der Ruhe, nennen. 

Wenn man einen Ball in die Luft wirft, so wird die Energie 
der Bewegung allmählich in eine Energie der Ruhe verwandelt, 
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bis ein Punkt erreicht wird, wo der Wechsel sich vollständig voll- 
zogen hat: dann fängt die angehäufte Energie, die Energie der 
Ruhe an, sich in die Energie der Bewegung zu verwandeln, und 
der Ball erreicht unsere Hand mit derselben Geschwindigkeit, mit 
der er sie ursprünglich verlassen hat. 

Und wenn man den Ball in die Luft wirft, so entzieht man 
durch Reaktion sich selbst und die Erde dem Ball in entgegenge- 
setzter Richtung mit genau derselben Energie; und wenn der Ball 
zu unserer Hand zurückkehrt, so zieht er uns und die Erde durch 
Reaktion mit derselben Energie aufwärts, als die Erde (wir einge- 
schlossen) ihn niederzieht. Natürlich die relativen Grössen der Erde 
und des Balles machen die Reaktion auf die Erde unendlich klein: 
aber dasselbe Gesetz ist auf das Abfeuern einer Flinte anzuwenden, 
Die Flinte wird von der Kugel mit derselben Stärke abgestossen, 
wie die Kugel von der Flinte abgestossen wird. Wer den Stoss 
eines Gewehrs kennen gelernt hat, weiss das. 

Aus den angeführten Beispielen ersehen wir, dass eine voll- 
kommene Aktion, wirklich von einer Reihe von Aktionen und 
Reaktionen ausgemacht wird. Es findet ein Wechsel der Muskel- 
Energie in Bewegungs-Energie statt; diese wird zur ruhenden Ener- 
gie, dann verwandelt sich diese in Bewegungs -Energie und even- 
tuell ist nun das ursprüngliche relative Gleichgewicht oder die Har- 
monie der Dinge wieder hergestellt. Bis das geschieht, werden die 
Spannungen, welche durch die Aktion bewegt werden, als Ursachen 
verharren. Das cyklische Gesetz wird auch in den astronomischen 
Cyklen als das Resultat der regelmässigen Bewegung der Himmels- 
körper im Raume beobachtet, welche sehr komplizierte Serien von 
Aktionen und Reaktionen darstellen. Dann gibt es Cyklen in den 
Ereignissen, welche das Leben der Rassen, Nationen, Familien und 
Individualitäten ausmachen. Und es gibt anch Cyklen in den Evo- 
lutionen der Formen, aber sie können hier nur diese kurze Er- 
wähnung finden. 

Moralisches, mentales und physikalisches Gesetz. — In 
manchen Gemütern liegt die Tendenz die Operationen des Gesetzes 
auf den physischen Teil der Natur zu beschränken, und während 
sie die Obergewalt des Gesetzes anerkennen, sind sie bestrebt das 
ganze Universum, seine geistigen und moralischen Ebenen mit ein- 
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geschlossen, als Bildungen mechanischer oder physischer Gesetze 
zu erklären. 

Da es aber noch andere Ebenen der Natur gibt, als die phy- 
sische — eine Tatsache, die uns wohlbekannt ist, da wir ja selbst 
auf mentalen, moralischen und spirituellen Ebenen leben, — müssen 
wir unsere Behauptung von der Herrschaft des Gesetzes und der 
Ordnung auf jene der materiellen Welt gleichen Sphären ausdehnen. 
Das folgt natürlich aus unserer Definition des Kosmos. Das Ganze 
ist eine Ordnung. Aktion und Gesetz sind Eins. Keine Handlung 
kann dem Gesetz entrinnen. Gedanken, Wünsche, Bestrebungen, 
Empfindungen sind alles Aktionen auf ihren entsprechenden Ebenen, 
sind alles Transformationen bestimmter Energien und daher dem un- 
veränderlichen Gesetze unterworfen. Wir können nicht einen einzigen 
flüchtigen Gedanken denken, der nicht unter dem Gesetz steht; nicht 
eine vorübergehende Regung, nicht ein Wort, noch eine Bewegung 
entgeht dem Gesetz. 

Das Gesetz ist daher von seinen physikalischen und spirituellen 
Aspekten aus, in seinen Beziehungen zu den Energien dieser Ebenen 
studiert worden. Wie auf der physischen Ebene, so auf der nicht 
physischen Ebene erscheint es als so viele harmonische Gesetze. Für 
jedes Gesetz gibt es ein korrespondierendes Gesetz auf den anderen 
Ebenen. 

Karma, das Gesetz der ethischen Kausalität. — Die vor- 
hergehenden Bemerkungen sind bis zu gewissem Grade nur die ersten 
Stufen zur Betrachtung des Gesetzes und der Ordnung, da sie den 
Menschen selbst und die Beziehungen zwischen ihm und allen Wesen 
berühren. Auf der moralischen und ethischen Ebene nennt man das 
Gesetz „Gerechtigkeit“ oder „Vergeltung“. Physisch herrscht das 
nie irrende Gesetz über alles. Ethisch regiert die starre Justiz die 
Welt. Jedermann erhält zu allen Zeiten genau das, was ihm gebührt. 
Paulus erklärt die ethische Seite des Gesetzes sehr einfach: , Was 
der Mensch säet, das wird er ernten.“ Das ist eine Bestätigung des 
Gesetzes der ethischen Reaktion. Wie unter dem physikalischen Ge- 
setz die verursachende Handlung einer Veränderung unterliegt, gleich 
jener, die ihn mit der Wirkung verbindet, so tut man unter dem 
ethischen Gesetz alles, was man je einem anderen tut, sich selbst. 
und da Aktion und Reaktion von derselben Art sind, so folgt daraus, 
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dass jede gute Aktion eine gute Reaktion haben wird; eine schlechte 
Aktion muss dann von einer schlechten Reaktion gefolgt sein. Hass 
reagiert als Hass. Liebe als Liebe. 

„Des Mörders Dolch kehrt’s gegen ihn allein, 

Wer richtet falsch, verliert das Heil im Leben, 

Den Lügner straft die Lüge selbst, der Dieb 

Raubt nur, zurückzugeben.“ 

Ethische Kausalität erkennt jeder Ursache ihre schuldige Wir- 
kung zu, ethische Reaktion bestimmt, dass jeder Erzeuger der Ur- 
sache an sich die Wirkung derselben erfährt. „Mit mächtigem Flug 
nie irrenden Handelns bringt es den Sterblichen Leben voll Wohl 
und Wehe, die karmische Nachkommenschaft unserer früheren Ge- 
' danken und Taten.“ 

Karma und Wahl. — Man hat bemerkt, dass, wenn man die 
Unbiegsamkeit des Gesetzes behauptete und seine Anwendung auf 
alle Wesensebenen verstand, sich ein gutes Teil Empfindlichkeit 
zeigte. Man behaupte, dass die starre Justiz die Welt regiert, und 
es wird ein wahrer Sturzbach von Beispielen anscheinender Unge- 
rechtigkeit sich ergiessen. Und wenn die Unmöglichkeit den unver- 
meidlichen Folgen der Handlung zu entfliehen erkannt und damit 
für immer aus dem Gemüte der Glaube an die Möglichkeit billiger 
Busse und leicht erreichbarer Vergebung nach dem orthodoxen christ- 
lichen Schema herausgefegt wird und damit auch die Aussicht nach 
materialistischer Anschauung den Folgen durch den physischen Tod 
zu entgehen, so macht sich eine gewisse Hilflosigkeit fühlbar. 

Aber beide, die Empfindlichkeit sowohl wie die Hilflosigkeit, 
resultieren aus einem Missverstehen. 

Warum sollten wir Empfindlichkeit fühlen? Wir wissen, dass 
eben die Tatsache, dass das leblose Gesetz auf der physischen Ebene 
über alles regiert, das physische Leben nur möglich macht. Wir 
müssen daher sehen, dass die Herrschaft des Gesetzes auf den men- 
talen und moralischen Ebenen das mentale und moralische Leben 
möglich macht. Warum also das zurückweisen, was an der Wurzel 
des Lebens selbst liegt? 

Was würde das Ergebnis sein, wenn die Attraktion unserer 
Körper zur Erde nicht dem Gesetz, sondern dem Zufall unterworfen 
wäre und wir nie gewiss wären, wenn wir aus unseren Haustüren 
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treten, ob wir ruhig unseres Weges gehen können oder hilflos 
hinaus in den Raum fliegen werden? Dann wäre Empfindlichkeit 
wirklich gerechtfertigt. 

Und warum diese Hilflosigkeit angesichts des unbiegsamen 
Gesetzes empfinden? Wissen ohne Gesetz ist undenkbar. Das Ge- 
setz macht Leben nicht allein möglich, sondern in der Unverständ- 
lichkeit des Gesetzes liegt die Möglichkeit der Wissenschaft oder 
ordnungsmässigen Wissens und seiner Begleitung der Macht. Denn 
die Kenntnis des Gesetzes bedeutet Macht; nur die Unkenntnis des 
Gesetzes ist Unfähigkeit. Je mehr wir von den unveränderlichen 
Naturgesetzen wissen, — desto machtvoller werden wir. Nur in 
einem Chaos, wenn wir überhaupt darin existieren könnten, würden 
wir zu ewiger Machtlosigkeit verurteilt sein. Ferner ist es gewiss, 
dass alle Energien dem Willen des Einen Göttlichen Selbst unter- 
worfen sind; daher je klarer wir jene göttliche Natur in uns er- 
kennen und je enger wir unseren Willen mit dem allgegenwirti- 
gen göttlichen Willen identifizieren, desto grösser muss das Gebiet 
werden, das unserem Willen unterworfen ist; desto grösser muss 
unsere Macht werden. 

Hier liegt unsere Wahl. Wir können die unbeugsamen Gesetze 
der Natur nicht ändern, die unparteiisch alle möglichen Kraft-Trans- 
formationen beherrschen; aber wir können wählen, welche Transforma- 
tion wir hervorbringen wollen. Während wir leben, müssen wir 
handeln. Denn, wie wir gesehen haben, ein Aspekt aller manifes- 
tierten Natur, und daher auch unserer Natur, ist unzerstörbare, sich 
immer wieder manifestierende Energie. Und alle unsere Handlungen, 
ob recht oder unrecht, werden von demselben Gesetz regiert; aber 
die Wahl zwischen beiden steht immer bei uns. 


Thomas Green. 
(Fortsetzung folgt.) 


Wie komm’ ich am besten den Berg hinan ? 
Steig’ nur hinauf und denk’ nicht dran, 


F. Nietzsche. 


Neues und Altes über die Intelligenz der Tiere. 


In den Hamburger Nachr. vom 17. August 1902 lesen wir über 
„den Instinkt der Insekten“ folgendes: 


Der Naturforscher J. Carter Beard, Verfasser zahlreicher ausgezeichneter 
Abhandlungen über das Leben der Insekten, veröffentlichte im Scientific American 
einen Aufsatz, in welchem er, im Gegensatz zu anderen Forschern, den Insekten 
jede intellektuelle Fähigkeit abspricht. Er stellt die instinktiven Handlungen 
der Insekten auf eine Stufe mit den Reflexhandlungen gewisser Pflanzen. Ob- 
wohl seine Beweisführung natürlich nicht unanfechtbar ist, sind seine Aus- 
führungen und Beobachtungen von so grossem, allgemeinem Interesse, dass 
einiges aus der vortrefflichen Abhandlung hier mitgeteilt zu werden verdient. 

Wenn wir die wunderbare Anwendung der Mittel zu einem Zweck be- 
trachten, die Voraussicht und die sinnreichen Methoden, welche viele Insekten- 
arten anwenden, um ihren Lebenszweck zu erfüllen, so sind wir geneigt, ihnen 
hohe Intelligenz zuzuerkennen. Erst wenn wir die Beschränkungen dieser so- 
genannten Intelligenz erkennen, die unabänderliche Natur der kleinen Geschöpfe 
und ihre Unfähigkeit, sich anderen als den gewöhnlichen Verhältnissen anzu- 
passen, so erkennen wir, wie viel in dem Verhalten der Insekten fehlt, um end- 
gültig das Vorhandensein irgend welcher geistiger Fähigkeiten zu beweisen. 

Das Licht z. B. zieht die meisten Insekten an, ebenso wie die Pflanzen; 
daraus folgt aber nicht notwendig, dass die Pflanzen oder Insekten mit Sehkraft, 
im menschlichen Sinne des Wortes, ausgestattet sind. Der Reiz des Lichtes 
beherrscht das Wachtum, die Stellung des Stammes und der Blätter; die Pflanze 
strebt sozusagen mit aller Kraft, die ihr innewohnt, nach dem Lichte — doch 
sie sieht das Licht nicht. Das Insekt hat Augen ohne Sehorgane (die übrigens 
ganz verschieden sind von den unsrigen); doch alles, was wir mit absoluter Be- 
stimmtheit wissen, ist, dass die Insekten durch Licht beeinflusst werden. Will 
man nun ohne genaueres Studium daraus folgern, dass ihnen eine psychische 
Fähigkeit, wie das Sehen, eigen ist, so muss man das als unwissenschaftlich be- 
zeichnen. Eine solche Folgerung ist aber auch ganz unvereinbar mit festgestellten 
Tatsachen. Wie vernunftlos der Instinkt ist, welcher das Insekt und die Pflanze 
nach dem Lichte streben lässt, zeigt die unvernünftige Art, wie Motten oder 
Käfer an einer weissen Decke umherflattern oder in eine Flamme fliegen. 

Eine Intelligenz leitet in der Tat die Handlungen der Biene beim Bau ihrer 
Waben und dem Füllen derselben mit Honig oder die Aıneise in ihrem wunder- 
baren Staatsleben; aber es ist eine Intelligenz, die hoch über dem Bewusstsein 
der Biene und der Ameise steht. Ebenso wie beispielsweise die bewunderns- 
wert sinnreiche Art, wie die Orchidee die Hilfe der Insekten zur Ausbreitung 
des Blütenstaubes in Anspruch nimmt, weit über das Bewusstsein der Pflanze 
hinausgeht. Reflexhandlungen dieser Art imitieren die Intelligenz seitens des 
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handelnden Teiles etwa in der Art, wie die Bewegungen des Bootes, welches Tesla 
erfunden haben soll. Dasselbe wird durch elektrische Wellen betrieben und be- 
wegt sich in jeder gegebenen Richtung, wendet oder taucht unter die Oberfläche 
des Wassers — nicht infolge einer leitenden Kraft an Bord des Bootes, sondern 
nach dem Willen einer Person, welche eine elektrische Batterie an der Küste 
handhabt. 

Die Naturkräfte Licht, Wärme, Elektrizität, Magnetismus oder noch subtilere, 
verborgenere Kräfte, welche die Insekten treiben, scheinen diese zu blossen Ma- 
schinen zu machen. Das Resultat ist etwa das gleiche wie in einem Automaten, 
d.h. blinde Beharrlichkeit in einer gewissen beschränkten Anzahl von Handlungen, 
welche derselbe auszuführen bestimmt ist. 

Man entferne aus der von einer Wespe ausgehöhlten Zelle den Grashüpfer, 
den sie dorthin gesetzt und auf den sie ihr Ei gelegt hat. Nachdem die Wespe 
dann wieder in die Zelle gekommen und dieselbe untersucht hat, wird sie, statt 
dieselbe wieder einzurichten und ein neues Ei zu legen, die Zelle ruhig ver- 
schlissen, gerade wie sie es getan hätte, wenn sie nicht beraubt worden wire. 
Man schneide einem Heimchen den Fühler ab, an welchem die Wespe (Sphex 
maxillosus) das Heimchen nach ihrer Höhle zu schleppen pflegt. Sphex, nicht 
imstande, ihren gewöhnlichen Griff auszuführen, verlässt ihe Beute und geht 
auf die Suche nach Heimchen, welche ihre Fühler nicht verloren haben. Es 
kommt ihr nicht in den Sinn, dass das Geschöpf sowohl Beine als Fühler hat 
und dass sie die Beute auch an den Beinen fortzuschleppen vermag. 


Die Sandwespe (Bembex) kann, ohne zu irren, aus einer Entfernung von 
1 bis 2 Kilometern den Eingang ihrer Höhle finden, auch wenn kein besonderes 
Kennzeichen vorhanden ist. Obgleich ihre Höhle mit Sand bedeckt ist und ein 
menschliches Auge sie nicht von der umgebenden Oberfläche unterscheiden kann, 
macht die Wespe genau an der rechten Stelle Halt, kratzt den Sand fort und 
betritt ihr Nest. Doch man entferne die Erdschicht, sodass die Zelle und die 
‘Larven blossgelegt werden, und nun ist Bembex völlig ratlos, unfähig, ihr eigenes 
Nest noch ihre eigene Nachkommenschaft zu erkennen. Nichts kaun deutlicher 
zeigen, wie ein Zusammenwirken von Kräften ohne bewusste, leitende Intelligenz 
auf eine gewisse, besondere Art ein wunderbares Resultat erreichen kann, wäh- 
rend irgend eine Veränderung der Verhältnisse nur Verwirrung hervorruft. 


Beard bespricht hier auch die von Maeterlinck (s. Heft 1, 
1903, 8.9) durchforschte Frage der Intelligenz der Bienen. Sicher 
haben die Tiere von ihrem Tun ebenso Empfindung, wie wir, nur 
ist ihr Handeln viel gleichmässiger und hat immer dieselben ange- 
borenen Formen, in welchen sich ihr Dasein ganz erschöpft. Dass 
sie darin gelegentliche Störungen nicht oder weniger berücksichtigen 
und in der Aufeinanderfolge ihrer gewohnheitsmässigen Handlungen 
fortfahren, ist eine Erscheinung, die sich oft auch beim Men- 
schen findet. Denn wir führen die Handgriffe, die wir täglich 
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gewohnt sind, zuweilen ganz sinnlos auch dann aus, wenn der An- 
lass dazu wegfallt. Aber auch in anderen Dingen ist der Mensch 
so sehr „Gewohnheitstier“, dass er Neuerungen, Kritiken und Stör- 
ungen hasst, z. B. auch in der Religion und sogar in der Wissen- 
schaft, wo ja das Neue und Umwälzende, wenn nicht dringende 
Nötigungen oder besonderes Interesse hinzukommen, oft ohne Prüfung 
übergangen und abgelehnt wird! Kann man da wirklich noch von 
„höherer Intelligenz“ sprechen? Es ist eine arg konservative und 
oft sehr egoistische Intelligenz, die sich hier der Veränderung ent- 
gegenstellt. 

Wenn ferner die Mücken und Motten in die Flammen fliegen 
und die Gefahren nicht bemerken, so ist das beim Menschen oft ge- 
nau ebenso, er sieht und weiss häufig nicht, was ihm droht, und auch 
ein Kind greift nach dem Licht! Solche Erscheinungen sind also 
kein Grund, den Tieren die Intelligenz abzusprechen. Auch. die 
Seevögel fliegen gegen die Feuer der Leuchttürme und sind doch 
vernunftbegabt. 

Was ist überhaupt die Intelligenz! Im Grunde genommen mei- 
nen wir damit nur Empfindung und Bewusstsein, und diese sind 
auch beim Menschen noch in Vielem eingeengt und unvollkommen, 
ja wir bemerken es garnicht, dass wir noch in unsern geistigsten 
Handlungen unsichtbaren Anstössen in ihrer umgebenden Verkettung 
gehorchen, so dass ein zuschauendes, uns fremdes Wesen mit höhe- 


rer, d. h. ausgebreiteterer Intelligenz, ebenso wie Beard bei 


den Bienen, auf die Vermutung kommen könnte, das Menschenge- 
wimmel sei von einer ihm überlegenen Intelligenz geleitet. Diese 
Vorstellung hegt sogar die Menschheit selbst im ,,Walten eines 
Gottes“, ein Beweis, dass sie sich selbst bei weitem nicht begreift. 
So sind auch irdische Wesen mit viel feinerer Intelligenz denkbar. 
Ob wir sie beneiden sollen, beantwortet sich vielleicht ähnlich wie 
die Frage, ob die Bienen und Ameisen uns zu beneiden hätten. 
Schopenhauer würde hier wie da ganz sicher „Nein“ sagen, und 
tatsächlich hat der Mensch umgekehrt die Bienen immer beneidet! 

Ich führe hier an, was G. H. Schubert in seiner „Symbolik 
des Traumes‘ über die symbolische Bedeutung der Biene für die 
antiken Mysterien sagt. Sie war ein königliches, heiliges Tier voll 
göttlichen, prophetischen Geistes, ein Sinnbild der Segensfülle, Weis- 
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heit, Unschuld, Gerechtigkeit. Dionysos und Jupiter waren von den 
Bienen ernährt worden, waren Bienengott und Bienenvater. Die 
Priesterinnen der Ceres und wie es scheint alle in ihre Mysterien 
Eingeweihten heissen Bienen (Melissen), der Bienenkönig, das Bie- 
nenweisel selber war das Bild eines Königs, der zugleich gottge- 
weihter Priester ist. Unter jene Bienenkönige oder Esseme, deren 
das Altertum viele verehrte, gehörte auch Melchisedek (Creuzer 
„Symbolik‘“). Der Bienenkönig, sowie jene göttlichen mythischen 
Königsgestalten, die von ihm den Namen hatten, war als Speise- 
meister jener Gott der Geheimlehre selber, dessen Leib als Za- 
greus zerstückt und von den Titanen genossen, dessen Fleisch un- 
ter dem Bilde des Pflugstiers, des heiligen Apis zur Sühne verteilt 
und gespeist wurde, und in Indien wird die Biene selbst zur Spre- 
cherin, „die das Wort des neuen Gesetzes verkündigt‘‘. Der Honig, 
in dem die Alten, zumal die Babylonier und Assyrer, auch hervor- 
ragende Tote zu bestatten pflegten, weil er konserviert, bedeutete 
eine Läuterung des Leibes und die Wiedererweckung, und J. N. 
Sepp bemerkt in „Christentum und Heidentum“, dass der Honig 
wegen seiner Eigenschaft, somnambul zu machen, auch die 
Gabe der Weisheit und Poesie verleihen sollte. Er ist die Speise 
der Propheten und Sänger, so sollten Bienen dem Pindar, da er 
schlief, den Honig (melü) der Dichtkunst auf die Lippen getragen 
und ihm damit die Weihe zum Sänger unsterblicher Lieder (mele) 
verliehen. (So hängt also das Wort Melodie mit dem Honig 
sinnvoll zusammen). Bei den Brahmanen, bemerkt Sepp, wird beim 
Seelenopfer Honig in die Hand gegossen und geschlürft zum Zei- 
chen der Süsse, deren der ausgesöhnte Geist jenseits des Grabes 
geniesst, sowie, dass ihm der Star gestochen und das höhere Auge 
aufgegangen sei. Jonathans Auge wird leuchtend, nachdem er 
nüchtern Waldhonig genossen, und Honig ist die Speise der Pytha- 
goräer, wie des Sehers und Verkünders der Mission Christi, Johannes 
des Täufers am Jordan. Mit dem brahmanischen Gebrauch, bemerke 
ich hierzu, mag es literarisch wohl zusammenhängen, dass der auf- 
erstandene Erlöser bei Lukas 24, 42 mit den Elfen über Tisch 
Honigseim ass, denn die Evangelien sind ursprünglich zum erheb- 
lichsten Teil unter Verwertung buddhistischer Literatur-Motive kom- 
poniert, wie Prof. R. Seidel („die Buddha-Legende und das Leben 
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Jesu“) nachweist. Die alten Franken legten 300 goldene Bienen 
neben einem goldenen Stierkopf mit dem neunspeichigen Rade auf 
der Stirne in das Grab ihres Königs Childerich zu Tournay, und 
noch Bonaparte trug einen Kaisermantel, in dem Bienen eingestickt 
waren nach altem fränkischen Brauch, was sich kürzlich eine mo- 
dern-rationalistische Zeitungsnotiz mit der vielen Bienenzucht der 
Bewohner Korsikas erklären wollte! Solche sentimentalen Anwand- 
lungen waren Napoleon bei diesem Staatsakt aber fremd, und die 
Sache erklärt sich allein durch die königliche Tradition, bei der 
das uralte Bienen-Emblem nicht fehlen durfte. 

So könnte man noch viel Altes und Ehrwürdiges von den Bienen 
erzählen. Der moderne Geist räumt mit diesen Mysterien auf, er 
findet die Heil- und konservierende Kraft des Honigs in dem Ge- 
halt an Ameisensäure und führt alle Intelligenz bei Mensch und 
Tier auf physiologisch -mechanische Agentien zurück, auf Schwere, 
Elektrizität, Magnetismus, Licht, Wärme und was noch kommen wird. 
Diese modernen Götter nimmt er in seinen Dienst, anstatt den Göttern 
noch zu dienen. Doch kann er uns damit schliesslich Empfinden und 
Denken doch nicht erklären, und zu lernen hat er vielfach noch, dass 
diese Kräfte doch nur die Grundlagen und llandhaben der Natur 
sind zur Entfaltung von Empfindung und Intelligenz, von Geist! 

Schliesslich gleicht die ja angeborene und durch Erbschaft er- 
worbene artistische Begabung vieler Menschen ganz der Geschick- 
lichkeit vieler Tierarten, nur ist es bei den Tieren ein Kollektiv- 
vermögen und nicht so künstlich. Der Mensch hat auch durch das 
Kultur-Raffinement die sicheren Instinkte (Empfindungen) der Tiere 
vielfach verloren und muss zusehen, sie durch Wissen zu ersetzen, 
was ihm aber oft wenig hilft. Er sinkt daher oft, in Missachtung 
der natürlichen Fingerzeige, unter das Tier und verfährt unver- 
nünftiger als dies. Es war nicht sinnlos, wenn die Alten im Bienen- 
staat das Vorbild eines Gottesstaates und eine Offenbarung, ein Sym- 
bol hoher Vernunft erblickten, eine Art verlorenes Paradies. Aller- 
dings haben die Bienen keine Wahl, aber der Mensch hat sie oft 
genug auch nicht, er ist nur komplizierter. Man muss da wirklich 
oft fragen, ob er auch nur Maschine sei, und Einer dient dem An- 
deren, ganz wie bei den Bienen. 

Albert Kniepf. 
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Mystische Maurerei. 
(Kapitel II: Der Genius der Freimaurerei.) 


Die ganze Welt ist nur eine Republik, von welcher jede Na- 
tion eine Familie und von dieser wieder jede Individualität ein Kind 
ist. Die Maurerei, die in keiner Weise die verschiedenen Pflichten 
aufhebt, welche die Verschiedenheit der Staaten mit sich bringt, 
strebt darnach, ein neues Volk zu schaffen, das sich aus Leuten 
aller Nationen zusammensetzt, die alle miteinander durch Bande 
der Wissenschaft, der Moralität und der Tugend verbunden sein 
sollen. — (Pikes Morals and Dogma, Seite 220.) 

Der wirkliche Zweck dieser Verbindung (Freimaurerei) kann 
kurz in folgende Worte zusammengefast werden: die Vorurteile 
der Kasten unter den Menschen zu verwischen, die conventionellen 
Unterschiede der Farbe, des Ursprungs, der Meinungen und Natio- 
nalitäten auszulöschen; Fanatismus und Aberglauben zu zerstören, 
nationale Streitigkeiten und mit ihnen den Feuerbund des Krieges 
zu unterdrücken; mit einem Worte, durch freien und friedlichen 
Fortschritt zu einer Formel oder einem Modell ewigen Rechtes zu 
gelangen, nach welchem cs jedem individuellen menschlichen Wesen 
frei stehen soll jede Fähigkeit, mit der es begabt sein mag, zu 
entwickeln und mit der ganzen Fülle seiner Macht zum Wohle 
Aller mitarbeiten, um so aus der ganzen menschlichen Rasse eine 
Familie von Brüdern zu machen, die durch Zuneigung, Weisheit 
und Arbeit verbunden sind. — (Rebold’s History of Masonry, S. 62). 

Die obigen Anführungen von zwei der hervorragendsten mo- 
dernen Autoren über Freimaurerei, — von denen sich der eine 
mit der philosophischen, der andere mit der historischen Seite des 
Gegenstandes beschäftigt hat, stellen klar den Genius, oder die 
Ideale und Ziele der Maurerei dar. Zu zeigen, wie weit entfernt 
die Maurerei von heute von diesem Ideale ist, ist nicht die Auf- 
gabe dieses Buches. Keiner jedoch, der mit dem Gegenstand über- 
haupt vertraut ist wird einen Augenblick lang behaupten, das nichts 
zu vollenden übrig geblieben wäre. Es ist in der Tat etwas Grosses 
und Erhabenes ein solches Ideal erfasst und gewissermassen darnach 
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gestrebt zu haben es zu verwirklichen; und das hat die Maurerei 
seit den frühesten Tagen ihres Bestehens getan. 

Ein Faden der Tradition verbindet die moderne Maurerei mit 
den ältesten Mysterien des Altertums. Die antiken Merksteine ent- 
deckt man in jeder Nation und zu jeder Zeit. Aber trotzdem die 
Verbindung zwischen den alten Mysterien und der heutigen Frei- 
maurerei so augenscheinlich existiert,“ sagt Dr. Rebold, „sollte die 
letztere doch eher als eine Imitation, denn eine Fortsetzung jener 
alten Mysterien betrachtet werden; denn die Initiation in dieselben 
bestand in einem Eintritt in eine Schule, wo Kunst, Wissenschaft, 
Moral, Gesetze, Philosophie, Philantropie und die Wunder und die 
Verehrung der Natur gelehrt wurden.“ — (Rebolds History, 8. 62. 

Die universelle Wissenschaft und die erhabene Philosophie, die 
dereinst in den grösseren Mysterien Egyptens, Chaldäas, Persiens 
und Indiens und unter vielen anderen Nationen des Altertums ge- 
lehrt wurde, ist ein toter Buchstabe in der modernen Freimaurerei. 
Der intelligente Maurer aber sollte der Letzte sein, der die Existenz 
solcher Weisheit leugnete, aus dem einfachen Grunde, weil der ganze 
Überbau der Maurerei auf den Traditionen ihrer Existenz ruht, und 
ihr Ritus als ihr lebendiges Monument dient. Im vorhergehenden 
Grad gemachte Fortschritte sind immer der Grund einer Erhöhung 
in der Maurerei. Dieser Fortschritt besteht in der Fähigkeit des 
Kandidaten, Wort für Wort gewisse Rituale und bereits durchschrittene 
Obligationen zu wiederholen, deren Sinn und Erläuterung die Lek- 
tionen der verschiedenen Grade bilden. Der Gebrauch bei diesem 
Punkte dient, — wenigstens in den vereinigten Staaten, eher dazu, die 
Rechte und Vorteile der Loge denen, die ihr angehören, zu erhalten 
und anderen vorzuenthalten, als dazu dem Kandidaten wirkliche 
Kenntnis zu verleihen. In anderen Maurerischen Vereinen herrscht 
jedoch eine andere Sitte vor. Von den Belgischen Logen schreibt 
uns ein Bruder z. B. Folgendes: 

„Unsere Loge, genannt „La Charité“, beim Orient Charleroi, 
steht unter dem Gehorsam des grossen Orientes in Brüssel und hat 
den schottischen Ritus. Von keinem Maurer erwartet man, dass 
er etwas von dem Ritual auswendig weiss. Fragen und Antworten 
werden vorgelesen, besonders bei Initiation. Die Arbeit des Mau- 
rers wird als innere Arbeit aufgefasst, bevor es äussere Arbeit wer- 
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den kann. So hat er um seine Grade zu erlangen für sich selbst 
zu arbeiten und von niemand wird verlangt, dass er etwas auswen- 
dig lernt ausser Worten, Zeichen und Passworten. Nun muss ich 
Ihnen noch sagen, dass von jedem Maurer eine litterarische Arbeit 
über allgemeine Gegenstände betreffend das Wohl der Menschheit, 
menschliche Institutionen, Sociologie, Geschichte, Philosophie, Phi- 
lantropie etc. verlangt wird, und solche Arbeit wird von dem jun- 
gen Maurer erwartet. Dann, nachdem diese Schriften vorgelesen 
worden sind, werden sie von allen anwesenden Mitgliedern der Loge 
diskutiert, vielleicht während drei oder vier Zusammenkünften, so- 
lange, bis der Gegenstand erschöpft ist. Das entwickelt in dem 
jungen Maurer seine Intelligenz und sein moralisches Gefühl. 

Wie in einer späteren Abteilung gezeigt werden wird, stimmt 
diese Methode mit der überein, welche in den kleineren Mysterien 
des Altertums verfolgt wird, und vorbereitend für die grösseren 
Mysterien war. ` 

Man sollte immer im Auge behalten, dass in der modernen 


. Freimaurerei, in den alten Mysterien und in allen grossen Religions- 


systemen immer ein exoterischer Teil der Welt gegeben wurde, 
den Uneingeweihten, und ein esoterischer Teil für die Initierten 
reserviert und ihnen gradweise offenbart wurde, je nachdem, wie 
der Kandidat geeignet war, die ihm so mitgeteilte Kenntnis aufzu- 
nehmen, zu verbergen und richtig anzuwenden. Vielleicht wenige 
von denen, die sich als Christen bekennen, wissen, dass das auch 
der Fall mit der Christenheit während der ersten zwei oder drei 
Jahrhunderte war. Die folgenden Anführungen aus Albert Pike’s 
grossem Werke werden daher interessieren. Auf Seite 541 (u. ff.) 
sagt er: 
„Dies war, in seiner Reinheit von Christus selbst gelehrt, die 
wahre primitive Religion, wie sie von Gott den Patriarchen mitge- 
teilt wurde. Es war keine neue Religion, sondern die Reproduktion 
der allerältesten; und ihre wahre und vollkommene Moralität ist 
die Moralität der Maurerei, wie es die Moralität jedes Glaubens 
des Altertums ist.“ 

St. Augustin sagt: | 

» Was jetzt christliche Religion genannt wird, existierte bereits 
im Altertum und war immer mit der menschlichen Rasse, bis Chris- 
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tus kam, von welcher Zeit die wahre Religion, die immer schon 
da war, Christlich genannt wurde.“ *) 


St. Augustin war Bischof von Hippo, geboren 347 p. C. und 
lebte nahe genug zur Zeit Christi, um zu wissen, wovon er schrieb. 


Aber um mit unseren Anführungen aus „Morals und Dogma“ 
fortzufahren: 


„In den frühen Tagen der Christenheit gab es eine Initiation 
ähnlich denen der Heiden. Es wurden nur Personen unter ganz 
besonderen Bedingungen zugelassen. Um zu einer vollkommenen 
Kenntnis der Lehre zu gelangen mussten sie durch drei Instruktions- 
grade gehen. Die Initierten wurden infolgedessen in drei Klassen 
eingeteilt: „Die erste, Auditoren; die zweite, Catechumenen; 
und die dritte, die Getreuen. Diese Lehren und die Celebration 
des heiligen Sakramentes, besonders das heilige Abendmahl wurden 
streng geheim gehalten. Diese Mysterien wurden in drei Teile ge- 
teilt: der erste bezeichnete die Messe der Catechumenen; der zweite 
die Messe der Getreuen. Die Celebration der Mysterien des My- 
thras wurde auch als Messe bezeichnet und die aufgeführten Zere- 
monien waren dieselben. Da wurden alle Sakramente der katho- 
lischen Kirche gefunden, selbst das der Confirmation“. Die Basili- 
dianer, eine Sekte von Christen, die bald nach der Zeit der Apostel 
bestand, übten die Mysterien nach der alten ägyptischen Legende 
aus. Sie symbolisierten Osiris durch die Sonne, Isis durch den 
Mond, und Typhon durch den Skorpion, und trugen Kristalle mit 
diesen Emblemen und auch mit einem leuchtenden Stern und der 
Schlange als Amulette oder Talismane, um sich vor Gefahr zu 
schützen; sie wurden nach persischen und arabischen Talismanen 
kopiert und jedem Kandidaten bei seiner Einweihung überreicht. 
Sie alle (Gnostiker, Marcositen, Ophiten) gaben vor, im Besitz einer 
Geheimlehre zu sein, die ihnen direkt von Jesus Christus über- 
kommen war, und sich von der der Evangelien und Episteln unter- 
scheide, und über jene Mitteilungen erhaben sei, die in ihren Augen 
rein eseoterisch sei. Diese Geheimlehre teilten sie nicht jedem 
Canditaten mit; und unter den verbreiteten Sekten der Basiliden, 


*) Angeführt von Heckethorne — „Secret Societies*, p. 12, Indroduction: 
„Sie wurden zuerst Christen von Antiochus genannt“. 


Mystische Maurerei. 145 


kannte sie unter einem Tausend kaum Einer, wie wir von Irenaeus 
erfahren. Wir kennen nur die Namen der höchsten Klassen ihrer 
Initiierten. Sie wurden ,,Auserwahlte“ und „Weltfremde‘ genannt. 
Sie hatten wenigstens drei Grade — den materiellen, den intellek- 
tuellen und den geistigen, und die kleineren und grösseren Myste- 
rien; die Anzahl derer, die den höchsten Grad erlangten, war 
sehr gering.“ 

In der Hierarchie, die man St. Dionysius, dem Areopagiten, dem 
ersten Bischof von Athen zuschreibt, wird gesagt, dass die Tradition 
des Sakramentes in drei Grade eingeteilt worden sei — Reinigung, 
Initiation und Erlangung der Vollkommenheit — und sie erwähnt 
auch als einen Teil der Zeremonie das zu Gesicht bringen. 
Die apostolische Constitution, die Clemens, dem Bischof von Rom, 
zugeschrieben wird, beschreibt die frühe Kirche und sagt: „Diese 
Regeln dürfen wegen der darin enthaltenen Mysterien keineswegs 
allen Personen mitgeteilt werden.“ 

Es ist interessant die Äusserungen früherer Bischöfe der christ- 
lichen Kirche den Bullen und Anathemas der Exkommunikation der 
späteren Päpste gegenüber zu stellen, die sie gegen die Maurer 
schleuderten, weil sie dieselben Lehren aufrecht erhielten und den- 
selben Ritus ausübten. Aber das war zur Zeit, als die Idee der 
weltlichen Herrschaft sich der modernen Kirche bemächtigt hatte, 
welche keinen Rivalen duldet und jede Opposition unterdrücken 
würde. Päpstliche Oberherrschaft muss absolut anerkannt werden. 

Tertullian, der um 216 starb, sagt in seiner Apologie: 

„Niemand wird ohne das Gelübde der Geheimhaltung zu den 
religiösen Mysterien zugelassen. Wir berufen uns auf eure thra- 
kischen und eleusinischen Mysterien; und wir sind zu dieser Vor- 
sicht gezwungen, weil wir, wenn wir uns treulos erweisen, nicht 
allein den Himmel herausfordern würden, sondern uns die äusserste 
Strenge menschlichen Missfallens zuziehen.“ 

Clemens, Bischof von Alexandrien, (geboren 191) sagt in sei- 
nen Stromata, dass er die Mysterien nicht erklären kann, weil 
er damit nach dem alten Sprichworte „ein Schwert in die Hand 
eines Kindes legen würde“. Er vergleicht die Disziplin des Ge- 
heimnisses oft mit „den heidnischen Mysterien hinsichtlich ihrer 
inneren verborgenen Weisheit“. 

Neue Metaphys. Rundschau. X, 8. 10 
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Origines, (geboren 134 oder 135) sagt, indem er Celsus ant- 
wortet, der eingewendet hatte, dass die Christen eine verborgene 
Lehre haben: 

„Da die wesentlichen und wichtigen Doktrinen und Prinzipien 
des Christentums öffentlich gelehrt werden, ist es töricht sich darüber 
aufzuhalten, dass es noch andere Dinge giebt, die verborgen ge- 
halten werden, denn das ist eine ganz gewöhnliche Disziplin bei 
Philosophen, in deren Lehren manche Dinge exoterisch, andere 
hingegen esoterisch sind; es genügt, wenn man sagt, dass es sich 
mit manchen Lehren des Pythagoras so verhielt.‘ 

Die Formel, welche die primitive Kirche im Moment der Cele- 
bration ihrer Mysterien aussprach, lautete: „Geht hinaus Ihr Pro- 
fanen! Lasst die Catechumenen und jene, die nicht zugelassen oder 
initiiert sind, von uns gehen.“ 

Archelaus, Bischof von Cascara in Mesopotamien, welcher im 
Jahre 278 eine Controverse mit den Manichaeern führte, sagte: 

„Diese Mysterien teilt die Kirche nun dem mit, der durch die 
einleitenden Grade gegangen ist. Diese werden den Heiden über- 
haupt nicht erklärt; noch werden sie im Beisein der Catechumenen 
gelehrt, aber vieles wird in entstellten Ausdrücken gesprochen, da- 
mit die Getreuen, welche die Kenntnis besitzen, noch weiter infor- 
miert werden, und jene, die nicht vertraut damit sind, keinen Nach- 
teil erleiden.“ 

Cyril, Bischof von Jerusalem, wurde im Jahre 316 geboren und 
starb 386. Er sagt in seinem Katechismus: 

„Der Herr sprach in Parabeln zu seinen Hörern im allgemeinen; 
aber seinen Schülern erklärte er diese Parabeln und Allegorien, die 
er öffentlich erzählte, im Besonderen“ ... „Ebenso offenbart die 
Kirche ihre Mysterien jenen, welche die Klasse der Catechumenen 
durchschritten haben: für andere wenden wir dunkle Worte an.“ 

St. Basilius, der grosse Bischof von Cäsarea (im Jahre 326 ge- 
boren und 376 gestorben) sagt: 

„Wir empfangen die Dogmen, die uns durch Schriften über- 
liefert worden und jene, die uns von den Aposteln überkommen sind, 
ausser den Mysterien mündlicher Tradition; denn es sind uns ver- 
schiedene Dinge ohne Schriften überliefert worden, damit nicht die 
Vulgären, die auch mit unseren Lehren bekannt sind, den schuldigen 
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Respekt vor ihnen verlieren sollten. Dies zu betrachten ist dem Un- 
eingeweihten nicht gestattet, und wie sollte es deswegen je geeignet 
sein, unter den Leuten zu zirkulieren! “ 

St. Gregor von Nyssa, Bischof von Constantinopel (379) sagt: 

„Ihr habt von den Mysterien so viel gehört als uns erlaubt ist 
in die Ohren aller zu sagen; das Übrige wird Euch privatim mit- 
geteilt werden und das müsst Ihr bei Euch behalten“ ... „Unsere 
Mysterien sind Fremden nicht bekannt zu geben.“ 

Die vorhergehenden Anführungen sind aus Pike’s Morals and 
Dogma, S. 141, 142, 143, 144 und 145. Der Liste der Zeugen 
sind noch hinzugesetzt St. Ambrosius, der Erzbischof von Mailand 
(340); St. Chrysostomus von Constantinopel (354—417); Cyrill von 
Alexandrien, Bischof im Jahre 412; Theodoret, 420 Bischof von 
Cyropolis in Syrien und noch andere. 

Es steht ausserhalb jeder Kontroverse, dass das frühe Christen- 
tum eine exoterische und eine esoterische Lehre hatte; dass die 
esoterischen Lehren mündlich in den Mysterien der Einweihung mit- 
geteilt wurden, und dass diese Mysterien mit jenen der sogenannten 
Heidenwelt übereinstimmten und ursprünglich von ihnen abgeleitet 
wurden. Das Mysterium Christi erhielt eine neue Interpretation nach 
dem ersten Konzil von Nicaea, und als die Kirche zur Herrschaft 
zu gelangen suchte, verlor sie das grosse Geheimnis, leugnet von 
der Zeit an, dass es existierte und tat alles, was in ihrer Macht 
stand, seine Überlieferungen und Monumente zu zerstören. Wenn 
wir uns auch mehr mit der Maurerei als mit dem Christentum be- 
fassen wollen, ist es dennoch notwendig das Bindeglied nachzuweisen, 
damit die antiken Grenzsteine nicht allein erkannt, sondern richtig 
ausgelegt werden. Weder das Christentum noch die Freimaurerei 
sind die direkten Abstammungen der grösseren Mysterien des Alter- 
tums, sondern beides sind Nachahmer, und beide haben verfehlt den 
Schlüssel der Interpretation zu bewahren und wissen im Allgemeinen 
nicht einmal, dass ein solcher Schlüssel je existierte. Mein Kampf 
geht weder gegen die Maurerei, noch gegen das Christentum, sondern 
tritt für die Verjüngung beider ein, durch die Wiedererweckung der 
Geheimlehre für beide. Die moderne Maurerei besass niemals den 
Schlüssel, während viele der frühen christlichen Sekten denselben 
noch in ihrem Besitz hatten, ihn aber mit der Zeit durch Weltlich- 
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keit, den Glauben an irdische Herrschaft und den Verfall der Geistig- 
keit verloren. ' 

Doch wollen wir noch etwas näheres über den Ursprung der 
christlichen Mysterien anführen. Im Jahre 524 vor Christo führte 
Kambyses, genannt „der Irrsinnige“ ein Heer nach Ägypten, über- 
fiel das Land, zerstörte seine Städte, Paläste und Tempel, zerstreute 
seine Priester- Initiierten und erniedrigte das Land zu einer persi- 
schen Provinz. Viele dieser Priester nahmen ihre Zuflucht in Grie- 
chenland und übertrugen dorthin ihre ägyptischen Mysterien; um 
diese zu erlangen war Pythagoras ein halbes Jahrhundert früher 
nach Ägypten gereist. Zur Zeit Platos, ein Jahrhundert später, 
standen die Mysterien in ihrer Blüte, und im ihnen lernte er seine 
erhabene Philosophie. Zu Beginn unserer Acra waren die Myste- 
rien verfallen. Es blieben noch die Gnostiker, die Essener und die 
Therapeuten von Alexandrien, und von diesen stammen die christ- 
lichen Mysterien ganz zweifellos ab. Die Neuplatoniker unter Am- 
monius Saccas unternahmen es, die ursprüngliche Offenbarung zu 
erhalten und die Ausserungen der christlichen Bischöfe, auf welche 
ich hingewiesen habe, zeigen wie die Gcheimlehre aus den früheren 
Mysterien durch die ursprünglichen Christen während der ersten 
drei Jahrhunderte unserer Aera angenommen wurde. Nach dem 
ersten Konzil von Nicaea, 325, wurde nur noch wenig von den 
früheren Lehren gehört, und mit dem Brande der grossen Biblio- 
thek von Alexandrien verwischten die katholische Oberherrschaft 
und die dunklen Zeitalter die ursprüngliche Weisheit West-Europas, 
und sie wurde auch von barbarischen Horden aus dem Norden zer- 
stört. Die Hauptlehrsitze waren die Klöster. Wenn wir nun zum 
Beginn des 16. Jahrhunderts und zur grossen protestantischen Re- 
formation kommen, finden wir Johann Trithemius, Abt von St. Jakob 
zu Würzburg, berühmt als einer der grössten Alchemisten und 
Adepten; und Cornelius Agrippa und Paracelsus als seine Schüler. 
Johann Reuchlin, ein berühmter Kabbalist jener Zeit und geschätzt 
als der gelehrteste Mann seiner Zeit in Europa, war der Freund 
und Lehrer Luthers, und die ersten Veröffentlichungen Luthers 
waren eine Folge von Vorträgen über die Philosophie des Aristo- 
teles. Es wurden starke Anstrengungen gemacht, um die alte 
Weisheit wieder zu beleben, aber das Zeitalter war zu niedrig in 
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seiner Gesinnung und zu abergläubisch, und die Reformation erzeugte 
Jahrhunderte blinden Glaubens und die Unterdrückung der Ge- 
heimlehre. 


Die moderne Freimaurerei verehrt als ihre alten grossen Lehrer 
Zoroaster, Pythagoras, Plato und andere mehr, und giebt in einigen 
ihrer Grade ein kurzes Resumé ihrer Lehren. Die Maurerei um- 
fasst sie im gewissen Sinne alle und hat ihre Vorschriften ange- 
nommen. Sie waren alle in die Mysterien eingeweiht und ihre 
Lehren waren fundamental dieselben. Alle lehrten sie die Existenz 
der Œ. A. O. U., die Unsterblichkeit der Seele, und die uneinge- 
schränkte Verbrüderung der Menschen; und mit diesen ursprüng- 
lichen fundamentalen Wahrheiten stimmt die Maurerei völlig überein. 


Der Zunft der Maurer und Bauleute, mit denen die moderne 
Freimaurerei in Beziehung stehen will, verdankt dieselbe zweifellos 
ihren Namen „Maurer“, den Symbolismus eines Erbauers, und wahr- 
scheinlich die Form der Organisation, oder das gradweise Aufsteigen 
als Lehrling, Geselle und Meister, welche die drei Grade der alten 
Mysterien darstellen. 


Die vergangenen zwei oder drei Jahrhunderte umschliessen 
‚fast die ganze Geschichte der modernen Freimaurerei. Die Organi- 
sation ist noch neu, aber ihre Prinzipien, wenn sie klar dargestellt 
und intelligent ausgelegt werden, sind ewig und in voller Uberein- 
stimmung mit den grösseren Mysterien des Altertums. 


Die vorhergehenden Anmerkungen über einige der alten Grenz- 
steine werden uns ermöglichen Vergleiche zu ziehen und Erklärungen 
maurerischer Symbole und Glyphen von den alten Mysterien abzu- 
leiten und so die Wissenschaft und die Philosophie zu entdecken, 
welche den Genius der Maurerei bilden. Anstatt eine Imitation der 
Mysterien des Altertums zu sein, sollte die Maurerei deren Wieder- 
herstellung und Erhaltung durch die kommenden Jahrhunderte werden; 
nicht durch eine Mässigung ihrer Disziplin oder eine Veränderung 
ihres Rituals, sondern durch Vertiefung ihres Studiums, Verstärkung 
des Eifers und durch Erweiterung der zielbewussten Arbeit jedes 
Bruders über die ganze Welt hin. | 
Dr. med. J. D. Buck. 


(Fortsetzung folgt.) 


Litte ratu r. 


Die besprochenen Werke sind durch den Verlag der Neuen Metaphysischen 
Rundschau (Paul Zillmann), Gross-Lichterfelde, zu beziehen. 


Besant, A., esoterisches Christentum oder die kleineren Mysterien. 
Autor. Ubersetzung von Matilde Scholl. Leipzig 1903. (3.60) 

Unter den heute vorliegenden religiösen Schriften eine der besten. A. 
Besant schliesst sich in ihren Ideen an ihre grosse Lehrerin H. P Blavatsky an. 
Diese lehrte eine dreifache Anschauung Christi, 1. den historischen, welcher als 
Initiierter des Essäerordens ägyptische Mysterienweisheit gesprochen hat. Seine 
Logia (Worte) sind Weisheitsregeln, die in allen Geheimschulen des Orients ge- 
lehrt wurden. In diesem Geheimschüler inkarniert sich „der Herr des Mitleids 
und der Weisheit“, ein mächtiger „Sohn Gottes“, dem „mit Recht der Name 
„Christus“ gegeben werden kann“. Dieser Moment der Inkarnation (Fleisch- 
werdung) ist als Taufe Jesu in den Evangelien erzählt; und „von der Zeit an 
fing Jesus an zu predigen* (Matt. IV, 17). Jesus’ menschlicher Leib büsste, 
„dass er die glorreiche Wesenheit eines Lehrers der Menschheit in sich geborgen 
hatte, der mehr als Mensch war“, mit dem Tode. Doch kam der Meister, „nach- 
dem die Welt ihn nicht mehr sah“ (Joh. XIV, 18—19), wieder in seinem äthe- 
rischen, geistigen Leibe und setzte 50 Jahre lang die Bekehrung der Jünger fort. 
An einem Ort an den Grenzen Judäas lebten diese in Gemeinden und wurden 
von dem „Meister“ in der Kenntnis okkulter Wahrheiten unterrichtet. „Diese 
inneren Belehrungen .... bildeten die Grundlage der „Mysterien Jesu“, welche 
wir in der alten Kirchengeschichte gefunden haben. (Vergl. auch den Artikel 
von Dr. Buck in dieser Nummer.) Sie gaben das innere Leben, sie bildeten den 
Kern, um den das verschiedenartigste Material sich sammelte, aus dem das kirch- 
liche Christentum erwuchs. Dieses ist also aus Mysterienkulten entstanden und 
— entartet! — Wir wollen diese Ansicht ganz besonders hervorheben, da sie 
die einzige ist, die uns die mannigfaltigen Rätsel des Christentums zu lösen im 
Stande ist. Wir werden aus den folgenden Schriften ersehen, dass andere Lö- 
sungen nicht möglich sind. — | 

Die Geheimlehre macht uns damit bekannt, dass jeder Menschheitsrasse 
(wir sind die vierte Unterrasse der fünften Wurzelrasse) ein geistiger Hüter 
im Kosmos bestellt ist. Ein solcher „Dyan Chohan“, oder im höheren Sinne 
der sogenannte zweite Logos, war der in Jesus verkörperte Christus. Da 
das Symbol eines derartigen „Sendboten der Loge“ die Sonne ist, so ist 
es erklärlich, weshalb die Sonnenmythen aller Völker auf Christus hinweisen 
und in ihm ihre Personifikation erhalten. Frau Besant sagt dazu: die 
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Sonne ist das Symbol des Logos; das ist ihre hauptsächliche oder erste Bedeu- 
tung; aber dies Symbol wird auch angewandt in dem Sinne der Inkarnation des 
Logos oder irgend eines der grossen Boten, die Ihn zeitweise vertreten, wie ein 
.Gesandter seinen König vertritt. Hohe Initiierte, die speziell ausgesandt werden, 
um sich unter den Menschen zu verkörpern um eine Zeit lang unter ihnen als 
Herrscher und Lehrer zu leben, würden durch das Symbol der Sonne bezeichnet 
werden. .... Alle die, welche durch dies Symbol bezeichnet werden, haben 
gewisse charakteristische Eigenschaften, kommen in diese oder jene gewisse Lage, 
vollziehen während ihres Erdenlebens gewisse Tätigkeiten. Die Sonne ist der 
physische Schatten oder der sogenannte Körper des Logos; also spiegelt ihr 
Jahresumlauf in der Natur Seine Tätigkeit wider, aber nur teilweise, so wie ein 
Schatten die Tätigkeit des ihn werfenden Gegenstandes widerspiegelt ...... 
So müssen denn in den Lebensgeschichten dieser Gesandten (des Logos) Gleich- 
artigkeiten vorkommen. Ja, das Fehlen solcher Gleichartigkeiten würde sofort 
beweisen, dass die in Betracht kommende Person nicht ein voller Gesandter war, 
und dass ihre Mission geringerer Art war.“ So können wir uns die gleichartigen 
Züge im Leben Jesu, Buddha’s, Zoroasters etc. etc. recht gut erklären. Wir wollen 
dazu noch die Geschichte des Sonnengottes, die an den Kreislauf des Jahres an- 
knüpft, hierher setzen: „Der Sonnengott wird immer zur Wintersonnenwende 
geboren, nach dem kürzesten Tage des Jahres, zur Mitternachtstunde des 24. De- 
zembers, wenn das Zeichen der Jungfrau über dem Horizont emporsteigt; so 
wie er beim Emporsteigen dieses Zeichens geboren wird, so wird er auch immer 
von einer Jungfrau geboren, die nach der Geburt des Sonnenkindes noch Jung- 
frau ist, so wie die himmlische Virgo unverändert und unbefleckt bleibt, wenn 
die Sonne am Himmel aus ihr hervorgeht. Er ist schwach und zart, wie ein 
kleines Kind, und wird geboren, wenn die Tage am kürzesten und die Nächte 
am längsten sind — wir befinden uns nördlich vom Äquator —, ist während 
seiner Kindheit von Gefahren umgeben, und die Herrschaft der Finsternis dauert 
weit länger als seine eigene, während seiner frühesten Jugend. Aber er über- 
steht alle die drohenden Gefahren, und die Dauer des Tages nimmt immer mehr 
zu, je näher die Frühlings-Tag- und Nacht-Gleiche heranrückt, bis die Zeit 
kommt, wo die Sonne den ganzen Himmelsdom kreuzt, die Kreuzigung, deren 
Datum sich mit jedem Jahre ändert. Manchmal findet man Skulpturen, welche 
den Sonnengott innerhalb des den Horizont darstellenden Kreises abbilden, so 
dass sein Haupt und seine Füsse den Kreis im Norden und Süden und die Hände 
ihn im Osten und Westen berühren. „Er wurde gekreuzigt.“ Danach folgt seine 
triumphierende Auferstehung und seine Himmelfahrt, er lässt das Korn und die 
Trauben reifen und flösst ihnen sein eigenes Leben ein, um ihnen Substanz zu 
verleihen, und durch sie den Seinen. Der Gott, welcher beim Anbruch des 
25. Dezember geboren wird, wird bei jeder Frühlings-Tag- und Nacht-Gleiche 
gekreuzigt und gibt immer sein Leben den Seinen als Nahrung — dies die her- 
vortretenden Kennzeichen des Sonnengottes.“ | 


In der Verbindung dieses Sonnenmythus mit der Lebensgeschichte Jesu 
liegt eine ungeheure Vertiefung der Anschauung des Christuslebens. Die Gestalt 
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Jesu wächst dadurch ganz von selbst aus dem Irdischen heraus. Allerdings 
müssen wir uns von den flachen alltäglichen Anschauungen losreissen und uns 
die alles andere an Tiefe und Grossartigkeit übertreffende Weltanschauung der 
Geheimlehre zu eigen machen. 

Frau Besant erklärt dann weiter: (Diese Legenden der Geschichte Jesu) 
sind in Wahrheit nicht die Geschichten eines besonderen Individuums, Jesus 
genannt, sondern die des Welt-Christus, eines Menschen, der ein göttliches Wesen 
symbolisch darstellte, und der eine Fundamentalwahrheit der Natur verkörperte; 
eines Menschen, der ein bestimmtes Amt bekleidete und der Menschheit gegen- 
über eine gewisse charakteristische Stellung einnahm etc. .... der Christus des 
Sonnenmythus war der Christ der Mysterien, und wir finden das Geheimnis des 
mythischen in dem mystischen Christus.* 

Dieser ist zweifacher Natur, erstens ist er der „Logos, die zweite Person 
der Dreieinigkeit, welche in die Materie hinabsteigt“, und zweitens „die Liebe 
oder der zweite Aspekt des sich entfaltenden göttlichen Menschen“. „Jeder Mensch 
ist potentiell ein Christus und die Entfaltung des Christuslebens im Menschen 
(welches sich in der Entfaltung des Lebens der Liebe zeigt) folgt den Umrissen 
der Evangeliengeschichte .... 

Diese drei Auffassungen des Christuswesens lassen es uns möglich erscheinen, 
das Christentum, trotz der argen Verfälschung durch kirchliche Missbräuche, als 
eine Lebenslehre zu vertiefen. Wir wollen die Evangelien getrost als Mysterien- 
erzählungen anschauen und den geistigen Gehalt zu erfassen suchen. Der my- 
stische Christus wird uns am nächsten erreichbar sein; erst wenn er in uns auf- 
erstanden ist, werden wir ein volles Verständnis für den mythischen bekommen, 
und diese Erkenntnis wird es ermöglichen einen Schimmer von dem unsere Rasse 
beschattenden geistigen Wesen wahrzunehmen. Bis dahin mögen uns die Lehren 
das Ziel weisen, ohne in ein Dogma zu erstarren. 

Von Kapitel 7 ab versucht sich Annie Besant’s geistvolle Darstellungsgabe 
an den Marksteinen der christlichen Lehren: Versöhnung, Auferstehung, Himmel- 
fahrt, Dreieinigkeit, Gebet, Vergebung der Sünden, Sakramente, Offenbarung. Wir 
können auf diese Dinge nicht näher eingehen. Ich möchte nur hervorheben, dass 
der Leser der Geheimlehre die Lehren dieser in lichtvoller Darstellung finden wird. 

Mitunter hätte ich die starke Begeisterung A. Besant’s gern etwas einge- 
dämmt gesehen, doch kann ich verstehen, wie die Verfasserin von ihrem herr- 
lichen Thema ins Uferlose fortgerissen worden ist. Von besonderem Interesse sei der 
Hinweis auf die Sakramente als Stufen der Initiation mit höchster okkulter Bedeutung. 

Wiederholen wir nochmals kurz, welche Bedeutung dem Buche beizumessen 
ist. Es lehrt, dass das Christentum aus den Mysterien des Altertums entstanden 
ist, dass es einen Mysterienkult hatte, dass die Gestalt Christi sowohl den all- 
mächtigen Initiator symbolisiert, wie auch im mystischen Sinne den Initiierten. 


Steiner, R. Dr., dasChristentumalsmystische Tatsache. Berl. 1902. (2.50) 

Das gleiche Thema wie Annie Besant behandelt Dr. Steiner in diesen recht 
lesenswerten Vorträgen. Ich möchte diese Vortragsreihe als eine Ergänzung zu 
obigem Buche betrachten. Um im Chrisientum die Mysterienweisheit wiederfinden 
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zu können, müssen wir uns über die alten griechischen und ägyptischen Mysterien 
orientieren. Wir müssen aus geschichtlichen Forschungen erkennen, wie eng 
die Bildung der Mythen sich an die esoterischen Geheimnisse der Mysterien an- 
schloss, dann leitet uns dieser rote Faden ganz zwanglos hinüber ins neue Testa- 
ment, wir finden im Lazarıswunder eine Mysterieneinweihung dargestellt u. a. m. 
Diesen Ideen geht Steiner mit viel Geschick nach. Doch hat er sich die Über- 
zeugungen Frau Besants hinsichtlich der Person Christi und der Deutung man- 
cher Lehren nicht in dem Masse zu eigen machen können, wie Frau Besant 
dies ihrerseits mit den Lehren H. P. Blavatsky’s getan hat. 


Bousset, Prof. Dr. W., das Wesen der Religion, dargestellt in ihrer 
Geschichte. Halle 1903. (4.—) 

Das Buch zeichnet sich durch seine leidenschaftslose und doch interessierte 
Darstellung aus. Verfasser steht der Geheimlehre völlig fern, hat aber ein recht 
gutes Geschick aus den Religionsanschauungen der Wilden durch’ die orienta- 
lischen Systeme hindurch uns dem Christentum zuzuführen als der höchsten und 
einfachsten religiösen Anschauung der menschlichen Entwickelung. In erster 
Linie suchen wir nach seiner Definition der Religion (8. 20), „wir sagen auf der 
einen Seite: Religion ist nicht nur egoistisches Streben nach Güteru, der Ver- 
such des Menschen, sich in der umgebenden Welt zu behaupten, wobei der 
Gottheit die dienende Rolle zukäme. Religion ist immer zugleich noch etwas 
Höheres: ein einfaches sich Hingezogenfühlen zum Sein und Leben der Gott- 
heit .... und wir sagen aut der anderen Seite: Religion ist, wenn sie gesund 
bleibt, doch wieder niemals allein eine von allem Ichgefühl des Menschen ab- 
sehende, wunschlose Verehrung der Gottheit, oder nur das Gefühl der „schlecht- 
hinnigen Abhängigkeit“. Gesunde Religion ist immer zugleich höchste persön- 
liche Interessiertheit, lebendiger persönlicher Verkehr, ein Geben-, aber auch 
ein Nehmenwollen .... „Religion ist persönlicher Verkehr mit der Gottheit“. 
Nun hätten wir gewünscht, dass Verfasser eine Unterscheidung getroffen hätte 
zwischen der positiven Ausübung der Religion, d. h. des persönlichen Verkehrs 
mit der Gottheit, wie es den Initiierten in den Mysterien gegeben ist, also dem 
esoterischen Kreis, und der indirekten Ausübung der Religion durch die grosse 
unentwickelte Menge in den exoterischen Systemen, denen der Glaube als Binde- 
mittel an die Gottheit dient. 

Dadurch hätte Bousset erkannt, dass das „wahre Christentum“ in seiner 
wunderbaren Einfachheit lange vor Christi Geburt in den Geheimschulen vor- 
handen war, dass Christus, oder vielmehr die nach ihm nur versucht haben 
diese Weisheit aus dem Kreis der Eingeweihten hinauszutragen unter alle Men- 
schen. Der Erfolg dieses Schrittes ist nicht ganz so eingetreten, wie er wohl 
beabsichtigt war. Die Profanierung heiliger Weisheit, die nur für die Beifen 
bestimmt war, hat sich an der Menschheit furchtbar gerächt (man denke an 
die Religionskämpfe des Mittelalters), selbst heute im Jahrhundert des geistigen 
Fortschrittes ist dieses Missverhältnis noch nicht ausgeglichen. 

Durch den Mangel dieser Unterscheidung trübt Verfasser seine Darstellung, 
indem er die dem Christentum vorangehenden Religionssysteme als unter diesem 
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stehend schildert. Finden wir uns mit diesem Mangel ab, so gut es geht, so 
ist die Durchführung der Entwickelungsphasen der exoterischen Religionskulte 
anzuerkennen. Bousset’s Kompass ist der Satz: „das Wesen des Höheren liegt 
in der Vereinfachung“. Diese liegt im Evangelium tatsächlich vor, doch müssen 
wir bedenken, dass sie in der Praxis des Christentums unserer Tage nicht ent- 
halten ist! Das scheint Bousset ganz zu übersehen, das wir heute als Christen- 
heit nicht mehr den Anspruch auf Wesensgemeinschaft mit dem Christentum 
Christi machen dürfen. Würde heute ein Christ zu der tiefen Gottesgemeinschatt 
kommen, zu der Christus und die Apostel sich durchrangen, und dies zu betä- 
tigen versuchen, wahrlich man würfe ihn ins Gefängnis oder ins Irrenhaus! — 
Was nützt es das Christentum als die Spitze der religiösen Entwickelung dar- 
zustellen, wenn es in seiner echten Auffassung faktisch tot ist, und an seiner 
statt eine Kirche steht, deren Ziel in der Erringung weltlicher Macht liegt, 
nachdem sie die geistliche verloren hat? — 

So macht Bousset am Schlusse des Werkes den gewiss gerechttertigten 
Versuch das Christentum unserer modernen Kultur anzupassen. Wir müssen das 
Christentum in Sonderheit das Evangelium übersetzen, „nicht nur in unsere 
Sprache, sondern auch in unsere gesamten geistigen Verhältnisse hinein über- 
tragen“. Diese Übertragung geht einher mit einer Vertiefung des religiösen 
Empfindens durch unsere wissenschaftlichen und philosophischen Erkenntnisse. 
Wir wollen uns aber dabei nicht verhehlen, dass wir dann bald nicht mehr das 
Christentum als solches vor uns haben werden, sondern jene Grundanschauungen 
alles religiösen Lebens, wie wir sie in der Theosophie dargestellt finden. Das 
spezifisch christlich-historische Gebilde verblasst immer mehr und macht einer 
für alle Bekenntnisse. zugänglichen Anschauung Raum, welche dieselbe sein wird, 
aus der vor Zeiten die einzelnen Glaubensbekenntnisse sich herausbildeten, nur 
verschieden nach Nalion und Zeit. Von Jahr zu Jahr schliesst sich die Mensch- 
heit enger zusammen als eine Einheit, da muss sie zuletzt auch zur Erkenntnis 
der religiösen Gemeinschaft kommen. Diese Gemeinschaft wird aber nicht auf 
der Basis der exoterischen Kirchenlehre sich erbauen, sondern der esoterischen 
Mysterienreligion. 


Kalthoff, A., religiöse Weltanschauung; Reden. Leipzig 1902. (3.—) 

Wesentlich tiefer als Bousset in das religiöse Leben, das Leben in Gott, 
dringt Kalthoff in diesen wundervollen Reden ein. In seinem ,Christusproblem* 
leugnet er zwar die Existenz eines historischen Christus, verlegt dafür aber seine 
volle Kraft auf die Ausgestaltung des idealen Christus, der als gegenwärtiges 
göttliches Leben in uns und um uns zur Gestaltung gelangen soll. Die vor- 
liegenden Reden gehen dieser Ausgestaltung im einzelnen nach. Der Mensch 
soll sich zur Persönlichkeit herausbilden, das will heissen, nicht die niedrige 
Form des Menschen sollen wir verehren, sondern das Innerste, unsere Individu- 
alität, das, was im Stande ist, nach seiner Eigenart innere Erfahrungen zu machen, 
und diese äusserlich als Leben zu gestalten; diese eigenste Fähigkeit des In- 
dividuums Gott als sein eigenes Leben in ganz besonderer Weise zu erkennen, sollen 
wir aus unserem Wesen herauswachsen lassen als unsern eigentlichen Menschen. 
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Was Kalthoff in diesem Buche in herrlicher Weise predigt, ist das Gleiche, 
was wir uns zur Aufgabe gemacht haben: Die Erweckung des selbständigen reli- 
giösen Erlebens im Einzelnen. „Das Herz kann nur wahrhaft fest werden, wenn 
wir zuvor seinen Glauben loslösen von jeder Art, über denselben zu denken und 
zu reden. Auch unser Heute wird morgen schon ein Gestern, wir modernen 
Menschen werden den kommenden Geschlechtern doch Mittelalter und Altertum. 
Soll da nicht jedes Neue, das kommt, das Alte immer wieder in Frage stellen, 
dann müssen wir in dem Alten etwas haben, was von dem Wechsel der Zeiten 
nicht berührt wird, weil es in jeden Wechsel der Zeiten mit eingeht: einen 
Glauben, der sein Leben nicht aus zweiter oder dritter Hand empfangen, sondern 
es getrunken hat aus seinem ewigen Quell, aus Gottes Herz und Leben!“ 


Bonus, A., Religion als Schöpfung; Erwägungen über die religiöse Krisis. 
Leipzig 1902. (1.50) 

Alle religiösen Reformbestrebungen unserer Zeit laufen darauf hinaus, den 
Begriff der Religion als einer theoretischen Lehre der Erlösung, als „geschichtliche* 
Religion umzusetzen in lebendiges, von Gottesempfinden durchsetztes Leben. 
Treffend sagt darüber Bonus: „Religion ist das bewusste Sichselbsthineinstellen 
in die innerliche verspürte Tendenz der Schöpfung, das innerliche lebendige 
Sichberühren mit der weltschaffenden Kraft und Macht.“ Zweck dieser Tat der 
Religion, die sich in der sogenannten Weltgeschichte vollzieht, ist die „Schöpfung 
eines „neuen Menschen,“ eines „geistigen Menschen“. Dieser geistige Mensch 
wächst aus dem Innern des Menschen heraus, indem er „sich im Einklang mit 
der inneren Wahrheit der Dinge, mit der Tendenz der Weltentwicklung, ja in 
persönlicher Berührung mit ihr weiss.“ Der Religiöse ist der Zuversicht, in der 
Bildung eines inneren Kräftezentrums, das sich den Schicksalen überlegen erweist 
und mit der wirklichen treibenden Kraft der Entwickelung berührt, etwas aus 
sich selbst zu schaffen, das dem Begriff der Zeit nicht untersteht, weil es zum 
zeitlosen Wesen der Dinge gehört.“ 

Weiterhin spricht Bonus aus, was der Religiöse, insonderheit der in die Ge- 
heimlehre Eingeweihte so oft empfinden muss, dass „der Gang der Religion über 
die Erde eine fortgehende Profanation“ sei. Aus den Besant’schen Darstellungen 
geht dies auch deutlich hervor, nur spricht sie die Paradexe nicht aus. — 

Dann behandelt Bonus die gegenwärtige religiöse Krisis, in der es sich 
nicht um die Wahl zwischen christlicher oder sonst einer Religion handelt, son- 
dern „um Religion oder nicht Religion“. Dieser Begriff Religion ist ihm im wesent- 
lichen nicht mit der einer „christlichen“ verknüpft „da es eine andere für uns 
garnicht giebt. Es handelt sich für uns nur um mehr oder weniger Kraft des 
religiösen Elementes, um mehr oder weniger Originalität in seinem Auftreten 
innerhalb der einzelnen Völker und Menschen und um die mehr oder weniger 
hohe Stufe der Entwickelung, in der es auftritt.“ Nach alledem scheint ihm 
aber „daran kein Zweifel, das wir am Ende einer religiösen Epoche stehen.* 
Diese religiöse Epoche ist die des ausserweltlichen Gottes. Jetzt handelt es sich 
„um die Schaffung eines Menschen, der die Weltherrschaft mit mehr Recht er- 
greifen kann, als der jetzige Mensch der Königswürde unter den Tieren ver- 
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dächtigt wird. Um die Schaffung eines Menschen, der in seinem Innersten sich 
frei fühlt — und das geschieht stets nur dem, der sich des Anschlusses an den 
Schöpfergeist selbst bewusst wird. Hier steckt die Religion — was uns heute 
in einem ernsten Sinne Religion heissen kann.“ 


König, Alfred, Jesus, was er uns heute ist. (Neue Pfade zum alten Gott. 
Band V.) Freiburg 1903. (1.—) 
Johannes, das Grundgesetz des Himmelreichs, volkstümlich dargestellt. 
I. Teil: Das Paradies im Herzen. Leipzig 1903. (Mit Geleitwort von 
Pastor 8. Keller.) 
Beide Schriften sind als religiöse Erbauungsschriften empfehlenswert. Das 
von König erinnert in vielen an die schöne Schrift Karl Königs „Im Kampf um 
Gott und um das eigne Ich“. 


Reichardt, L., die Gottesherrschaft als welterneuerndes Lebens- 
prinzip. 2. Aufl. München 1901. (1.—) 

Religion-Weltliebe; von einem Christen: Dresden 1902. (1.—) 

Hänzel, Edm., die Vereinigung der theolog.-sittl. Weltanschauung 
mit der Naturwissenschaft. (—.50) 


Schick, H., ist das „Wesen des Christentums“ von A Harnack wirk- 
lich das Wesen des Christentums? Offenes Sendschreiben. 
Regensburg 1901. (1.—) 

Es ist gut einmal eine solche Schrift zu lesen, um einen Begriff von der 
herrschenden Theologie zu bekommen. So mögen wohl die Landgeistlichen im 
Durchschnitt gesinnt sein, wie Herr Pastor Schick. Folgende Probe wird ge- 
nügen, um diese „Heilslehre* würdigen zu können: „Wir haben einen christ- 
lich-theistischen Gottesbegriff und einen biblisch - christlichen Wunderbegriff. 
Folglich muss es Wunder geben können, und es gibt auch Wunder“. „Wahr- 
lich, wo der Christ im Glauben an die Wunder der Heilsgeschichte sich selber 
ein Wunder geworden ist, da ist dieses Wunder, das er selbst ist, für ihn eine 
fortgehende Verbürgung auch jener geschichtlichen Wunder“. Die bekannte 
wörtlich gefasste Partheno-Genesis wird auch verteidigt. „Die Offenbarung 
muss mit Notwendigkeit geschichtlich sein. Und diese Geschichte der Offen- 
barung ist wohl verbürgt“. Angesichts der folgenden Schritt ist diese Verbür- 
gung wohl etwas kühn behauptet. Doch das Schriftchen kommt einem gar zu 
wunderlich vor, lassen wir den guten Herrn bei seiner Anschauung und wenden 
wir uns besseren Dingen zu. 


Sinowitz, M. W., Licht und Wahrheit über Jesus Christus. Eine 
Offenbarung über die Unterschiebung des neuen Testaments und der 
Kirchengeschichten durch die Schriftgelehrten des Talmud. Teil I. 
Zürich 1901. (2.40) 

Verf. sagt Seite 2: Wir wollen den Beweis erbringen, dass Jesus Christus 
überhaupt nie gelebt hat, dass seine Apostel nur märchenhaft scheinende Gestalten 
sind, dass aber die sogenannten Juden-Christen — zum Christentum bekehrte 
Juden — vollkommen in das Gebiet des Unwahrscheinlichen zu verweisen sind 
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— dass sie nie und nimmer auf der Erde existiert haben. Wir werden aber 
auch den Beweis liefern, dass das „Neue Testament“ nichts weiter ist, als eine 
Legende, als ein Märchen, und dass die Kirchengeschichte von Eusebius, welche 
ebenfalls ungeführ 360 Jahre nach Christus entstand, nichts weiter ist, als, man 
möchte sagen, ein profanierter Kunstroman. Sinowitz führt dann seine kühnen 
Ideen weiter: Die Kirchengeschichte von Eusebius ist verfasst worden, damit 
durch sie dem „Neuen Testament“ ein fester Boden geschaffen würde... nur 
mit ihrer Hilfe war es möglich, der christlichen Religion den Siegeslauf zu 
schaffen, den sie im Laufe der Jahrhunderte zurückgelegt hat; mit Hülfe des 
„Neuen Testamentes“ allein wäre dies nie und nimmer möglich gewesen.“ Aus 
diesen Gedankengängen geht Sinowitz zu den Verfassern der Kirchengeschichte 
und des „Neuen Testamentes“ über, als welche er die Senatoren, die Schrift- 
gelehrten, die Verfasser des Talmuds betrachtet. Diese sollen das religiöse Ge- 
bäude „erfunden haben, um Götzendienst, Sklaverei, Raub, Mord, Unsittlichkeit 
aus der Welt zu schaffen“ (war dies durch das Judentum also nicht möglich?! 
P. Z.) „Der Hauptzweck (der Verfassung der beiden Schriften) „aber war jeden- 
falls, die heidnischen Völker mit den Juden zu vereinigen, eine grosse allge- 
meine Gemeinschaft herbeizuführen, und diese ganze grosse, in ihrer Religion, 
in ihren Sitten und Gebräuchen nunmehr einig gewordene Völkerschaft in fünf 
Sekten zu teilen, welche dann wieder verschiedenen religiösen Graden angehören 
sollten.“ 

Diese Kenntnis der Unterschiebung dieser Schriften wird bis zum Jahre 1906 
offenbar werden, der Zeit, in welcher der Messias wièderkommt. Der Messias 
aber ist gleichbedeutend mit der wahren Zivilisation auf ihrem Höhepunkt. 
(Vergl. Offenb. Joh. 13, 18, Sohar Buch I: „und es wird kommen die Zeit 5600 
und es werden sich die Tore des Himmels öffnen, und die Quellen der Wissen- 
schaft werden herunterkommen und die Welt vorbereiten auf ihren Erlös.“ Das 
Jahr ee ist unser Jahr 1840, von wo ab in der Tat ein Aufschwung der Er- 
kenntnisse in höchstem Masse stattgefunden hat. Dieser Aufschwung soll bis 
1906 dauern. Offb. Joh. sagt: Hier ist Weisheit. Wer Verstand hat, der über- 
lege die Zahl des Ticres; denn es ist eines Menschen Zahl, und seine Zahl ist 
sechshundertundsechsundsechzig.* „In dem „Neuen Testament“ wird die Jahres- 
zahl 666 nach jüdischer Zeitrechnung angenommen, dies wäre nun, nach christ- 
licher Zeit gerechnet, das Jahr 1906.“ 


Die Auslassungen über den Essaeerorden des V. Buch Moses, die Unter- 
schiebung der Psalmen und des Buches Hiob, der Bücher Esther, Daniel, des 
Hohen Liedes, Prediger Salomo, Buch Judith, wollen wir hier übergehen, da wir 
nicht in der Lage sind, den ganzen bibelkritischen Apparat hier spielen zu lassen. 
Jedenfalls sind die Ausführungen interessant und wohl nicht schlankweg zu ver- 
werfen. Im 8. Kapitel finden wir die Entstehungsgeschichte des Talmud, aus 
der die ausserordentliche Verehrung der Verf. für diese religiöse Schriften- 
sammlung deutlich hervorgeht. 


‚Nach seinen Ausführungen ist das „Neue Testament“ nach dem Bar- 
Kochbaschen Kriege, also ca. 200 n. Chr. verfasst worden. Christus ist eine 
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erfundene Persönlichkeit; um dies zu kennzeichnen, haben die Erfinder, die 
Talmudgelehrten, absichtlich Christus in allerlei Widersprüche hineingestellt. 
Wir können hier nur auf die Ausführungen hinweisen. Hervorheben möchten 
wir jedoch den Abschnitt über die jüdische und römische Prozessführung. Daraus 
geht hervor, dass der Prozess, der Christus ans Kreuz gebracht haben soll, er- 
funden sein muss, da er im grellsten Widerspruch mit den zeitgenössischen Ge- 
bräuchen steht. Die historische Seite des Christuslebens ist eben recht mangel- 
haft und fragwürdig. 

Mit Spannung sehen wir dem zweiten Teil des Werkes entgegen, der hoffent- 
lich bald erscheinen wird, und werden dann zu dieser Auffassung in toto Stellung 
nehmen. Das Büchlein ist, trotz des natürlichen Widerspruches, den es erweckt, 
recht nützlich zu lesen! — 


Funke, Rich. E., Psychekultund Religion; ernste Worte an denkende Leute. 
Frbg. 1903. (1.—) 

„Religion ist das Selbstbewusstsein des transcendentalen Subjekts.“ 

Unter Psychekult versteht F. das Orakelwesen, Theurgie, Mantik, kurz das 
ganze grosse Gebiet sagen wir kurz „astraler Erscheinungen* Exstasen etc. 
Diesen Psychekult hat Christus überwunden, indem er das Pneuma lehrt, (ruach, 
Gemüt). Das ist in die Sprache unserer Metaphysik übersetzt: er lehrte den 
Weg der Erhebung des Bewusstseins in den Teil unseres Wesens, welches im 
stande ist unmittelbar im Geistigen zu leben (der Weg zu Theosophie, Yoga) und 
wies darauf hin, dass aller Spiritismus, alle Wahrsagekünste, alle psychischen 
Extravaganzen vom Übel seien. Der Mensch wird mit dem Eingehen in Pneuma 
Christus oder Gott, — eine neue Schöpfung — (2. Kor. 5, 17, 18). Die schönen 
Schlussworte des Verfassers seien hier noch angeführt: „Überblicken wir, aus- 
gerüstet mit Jesu Geist, das Religionsleben der Welt — durchdenken wir unsere 
eigenen Lebenserfahrungen, Wandlungen und Kämpfe; immer werden wir aufs 
neue zu dem Schlusse kommen, dass weder im Psychekult noch im Intellektua- 
lismus das Heil der Menschheit liegt, sondern nur im Pneuma. Und wollen wir 
glückliche, harmonische Menschen werden, dann müssen wir das Pneuma aner- 
kennen durch ein persönliches Christentum, das über allen Konfessionalismus 
hoch erhaben ist. Persönliches Christentum hat mit Dogmen und kirchlichen 
Bekenntnissen gar nichts zu tun; denn diese beziehen sich auf religiöse Bekennt- 
nisse vergangener Geschlechter. Persönliches Christentum ist eigenes Erleben 
und darum durchaus modern. Die Religionsanschauungen der Alten könnten 
noch so richtig sein, das nützt uns gar nichts; unser Innenleben muss selbst 
aus Gott das Leben nehmen; erst dann sind wir lebendige Menschen. Und 
wir haben den Glauben, dass Gott auch der Gott der Gegenwart, der „Moderne“ 
ist und darum wollen wir ihn in der Gegenwart und im eigenen Leben wieder- 
finden und sehen auf diesem Wege auch die Möglichkeit einer künftigen Ver- 
söhnung des Glaubens, d. i. des persönlchen Gotterlebens, mit der modernen 
Wissenschaft, ja sogar die Möglichkeit und den einzigen Weg zur innigsten Ver- 
bindung aller Religionen der Welt — zur Schaffung des Reiches Gottes auf 
Erden.“ 


_ 
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Saladin (Stewart Ross), vom bodenlosen Héllenschlund! Eine Ab- 
handlung über die menschliche Qual diesseits und jenseits des Grabes. 
Deutsch von W. Schaumburg. Zürich 1902. (1.50) 

Saladin, der geistvolle Verfasser von „Jehova’s gesammelten Werken“, 
der Leibtheologe Haeckels, untersucht in diesem Werke die christliche Lehre 
von der Hölle. Da diese von den Theologen alle Zeit materiell aufgefasst wor- 
den ist, rein exoterisch, so ist aus der esoterischen Lehre von den Gewissens- 
qualen natürlich ein gräulicher Unsinn geworden. Herrschsucht und Habgier 
haben dazu noch ein Übriges getan, um diese Lehren zu verschlimmern. Der 
Stoff ist also zur Satyre trefflich geeignet und Saladin’s Wahrheitsliebe spart 
nicht mit ätzendem Spott. Wir stimmen mit Saladin überein und schätzen den 
Verfasser ganz besonders seines Wagemutes uud seiner Ehrlichkeit wegen, kön- 
nen uns aber nicht mit der Art der Behandlung des Themas schlechthin ein- 
verstanden erklären. Es ist nicht billig, sich über den Unsinn anderer Leute 
nur lustig zu machen, man hat dann auch die Pflicht, das Körnchen Wahrheit, 
welches ja im Unsinn nur entartet ist, herauszuschälen. Denn nur dann ist die 
Arbeit in Wahrheit eine aufbauende. Das letztere vermisst man in Saladin’s 
Schriften.*) In theologischen Schriften wäre es aber besonders angebracht. Das 
Niederreissen falscher Begriffe ist ja so leicht. — Hier wäre das Aufbauen nicht 
besonders schwer gewesen. Die Hölle ist das Reich der Materie, in welches 
der Geist hinabgestossen wird. Er wirkt in ihr, strebt ewig nach oben zurück 
ins Himmelreich, in seinen Urzustand, solange er diesen aber nicht erreicht, 
„quält“ ihn das ewig reinigende Fegefeuer (der Entwickelung), bis zum Unter- 
gang der Welt (der Moment, wo der Geist seine Urfreiheit wiedererlangt, er 
also das Bewusstsein der Materie verliert). Solche Ideen in breiterer Ausführ- 
ung fehlen dem Buche, auch die historischen Daten der Entstehung des Höllen- 
glaubens, die wir in Babylonien und Indien zu suchen haben. Auch auf diesem 
Gebiete heisst verstehen — verzeihen, was um so leichter wird, da wir wissen, 
dass Sünden, auch die der Geistlichkeit aus Tamas, der Dummheit, der Unwissen- 
heit entspringen. Leider ist dies nicht unumschränkt richtig, denn Tamas ist 
oft mit Rajas, der Leidenschaft verzwickt, und dann erspriesst das Giftkraut 
des Fanatismus, dem wir die Hexenprozesse im Mittelalter, und die Verfolgungen 
selbständiger Denker unserer Tage verdanken. Die nächste Schrift gibt uns 
dazu ein Beispiel. 


Freiberg, H., Anti-Loofs I, erster theoretischer Teil; eine deutliche Ant- 
wort auf den Anti-Häckel des Hallischen Professors der Gottesgelehrt- 

heit Dr. Friedrich Loofs. Neu-Dölau 1903. (2.60) 
Häckels Welträtsel, die wir nächstens vom okkulten Standpunkt behandeln 
werden, haben Prof. Loofs in Halle veranlasst eine Schrift „Anti-Häckel“ zu 
veröffentlichen, in der er „absichtlich ehrverletzend“ Häckel bis aufs Messer 


*) Trotzdem er in Jehovas ges. Schriften sagt: Diejenigen, die durch den 
äusseren Schein ins Innere der Seele zu blicken vermögen — sie werden wissen, 
dass ich an der Rechtfertigung Gottes, nicht an der Zerstörung Gottes arbeite. 
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oder richtiger wohl, bis auf den Staatsanwalt bekämpft. Nun können sich die 
Menschen die Köpfe einschlagen, wie sie wollen, es geht uns solange nichts 
weiter an, als sie es für sich tun, wenn sie aber bei diesen Balgereien Mäntel- 
chen umhängen, die die Leute täuschen sollen, dann hört bei uns und auch 
beim Verf. des Anti-Loofs eben die Gemütlichkeit auf. Wir verlangen in jedem 
Kampfe ein offenes Farbebekenntnis. Nenne Dich also nicht einen Christen, 
wenn Du meucheln willst; nenne Dich einen Söldling, denn solcher Art ist dein 
Handeln! Wie verträgt es sich mit der Würde eines christlichen Geistlichen, 
denn ein solcher ist doch Prof. Loofs, „absichtlich ehrverletzend* zu schreiben? 
Ist das Nachfolge Christi? — Damit wäre der Anti-Häckel eigentlich für uns 
erledigt. Herr Freitag hat aber das Bedürfnis, seinen Empfindungen über diese 
Untat reichlich Luft zu machen. Und er tut dies mit einer lobenswerten Ener- 
gie und Klarheit. Selbst Häckels allerdings etwas plumpes Dreinhauen auf das 
Scheinchristentum bleibt hinter der Schärfe Freiberg’scher Diktion zurück. Es 
fehlt mir zum Bilde nur noch der Staatsanwalt! Oder findet sich keiner, der 
den Mut hat theologischen Unsinn zu verteidigen? Dann umso besser, es wäre 
somit einmal ein Praecedenzfall geschaffen für alle zukünftigen Wahrheitsforscher, 
dass sie am sichersten ihre Meinung aussprechen können, wenn sie es in der 
schärfsten Weise tun! — 

Da ich bis auf einen Punkt völlig mit Freitag übereinstimme in der Be- 
kämpfung der flauen, unwahrhaftigen Kirchentheologie, übergehe ich die Aus- 
führungen, die sich gegen Luthardt und Loofs richten. Man liest die Arbeit 
interessiert, auch wo der Ton der Polemik das gewöhnliche Mass überschreitet. 
Aus seiner im Wesen übrigens religiösen Auffassung ersehe ich wie ungeheuer 
wertvoll in dem nunmehr eingeleiteten Religionskampfe unsere theosophischen 
Ideen sind und sein könnten, wenn sich Leute wie Freitag, Saladin, Kalthoff etc. 
damit in rechter Weise befassen wollten. Sie stehen alle so nahe an dem 
Erfassen der Wahrheit, dass es nur noch ein Kleines dauern kann, und sie mün- 
den mit ihreh Bestrebungen in den Strom der theosophischen Bewegung ein. 
Über Metaphysik möchte ich mich mit Freitag erst unterhalten, wenn uns seine 
weiteren Schriften vorliegen. 

Nicht überein stimme ich mit Freitag in der Bekämpfung der Dreieinigkeit, 
die nach meinen Anschauungen ein tiefer metaphysischer Begriff ist, nur ist 
dieser Begriff durch die Profanierung der Geistlichen zu einer Narrheit verdreht 
worden. Bei Häckels Kritik mehr darüber. 

Diesem Hefte liegt ein Prospekt der Firma Griebens Verlag (L. Fernau) in 
Leipzig bei, auf den wir unsere Leser ganz besonders verweisen. 


Verantwortlicher Redakteur: Paul Zillmann. 


Redaktion und Verlag: Gross-Lichterfelde, Ringstrasse 47a. 


Druck von Robert Schumann, Cöthen (Anhalt). 
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(Aus „Justinus Kerner’s Werken“, hrsg. v. W. Heichen. Berlin 1903.) 
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Im Laufe der Jahrhunderte werden die Fähigkeiten des menschlichen Willens Sohritt für 
Schritt durch eine Reihe stufenweise fortschreitender Entwickelungsphasen ganz unmerklich 
in höhere Regionen eindringen, bis endlich Dinge, welche gegenwärtig nur einzelnen der gə- 
läuterten esoterischen Schule angehörigen Individuen möglich sind, und weiohe als Wunder be- 
trachtet werden würden, wofern sie heute offen ausgeübt würden, von der Menschheit im ail- 
gemeinen ausgefübrt werden können, und ER genau mit den Naturgesetzen in Übereinstimmung 
befunden werden. Prof. J. U. Lioyd. 


Ein Lied von der rollenden Erde! 
Von Walt Whitman (übersetzt aus dem Englischen von F. O. Wannieck.) 


Ein Lied von der rollenden Erde und Worten ihrer würdig; 

Dachtet Ihr, jenes seien die Worte, jene aufrechten Linien, jene 
Bogen, Winkel und Punkte? 

Nein, jenes sind nicht die Worte, die wahrhaften asus sind in der 
Erde und in der See, 

Sie sind in der Luft und sind in Euch! 

Dachtet Ihr, jenes seien die Worte, jene lieblichen Laute von Eures 
Freundes Lippen? 

Nein, die wahren Worte sind lieblicher und süsser als sie. 

Menschliche Körper sind Worte, Myriaden von Worten. 

(In den besten Gedichten erscheint immer wieder der Körper des 
Mannes oder der Frau wohlgeformt, heiter, natürlich, 

Jeder Teil tüchtig, tätig, empfänglich, ohne Scham und auch nicht 
der Scham bedürftig.) 

Luft, Erde, Wasser und Feuer — das -sind Worte, 

Ich selbst bin ein Wort mit ihnen, ihre Kräfte durchdringen auch 
mich, 

Mein Name ist nik für sie, 

Und wäre er in dreitausend Sprachen verkündet, was wüssten Wasser, 
Luft, Feuer und Erde von meinem Namen? 

Gesunde Gesellschaft, eine Geberde freundlich oder gebietend, das 
sind Worte, Sprüche, Bedeutungen. 

Der Zauber, der ausströmt von den Blicken mancher Männer und 
Frauen, ist Spruch und Bedeutung gleichfalls. 

| Neue Metaplıysische Rundschau. X, 4-5. 11 
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Die Werkzeuge des Wirkens der schaffenden Seele sind jene unhör- 
baren Worte der Erde; | 

Die Meister kennen die Worte der Erde und nutzen sie mehr als 
hörbare Worte. 

Veredelung ist eins von der Erde Worten. 

Die Erde zögert nicht, noch eilt sie. 

Verborgen seit Urbeginn in ihrem Schoss sind alle Fähigkeiten, 
Wachstum und Wirkungen; 

Sie ist nicht zur Hälfte nur schön, Auswüchse und Fehler an Be- 

deutung gleich den Vollkommenheiten. 

Die Erde kennt keinen Neid, sie ist voll Grossmut, 

Die Wahrheiten der Erde warten beständig, sie sind nur scheinbar 
verborgen, 

Sie sind ruhig, fein, unübertragbar durch Druckerschwärze. 

Sie durchdringen alles, was ist, freigebig schenken sie sich Dir selbst, 

Jederzeit harren sie ihrer Entdeckung, und die Empfindung ist's, 
der sie sich erschliessen. 

Ich spreche durch Zeichen, nicht durch Worte, doch wenn Du nicht 
hörst, wie kann ich Dir nützen’? 

Die Erde kennt keinen Wortstreit, ist nicht pathetisch, trifft keine 
Anordnungen. 

Sie schreit und hastet nicht, kennt nicht Überredung, Drohung, Ver- 
sprechen, 

Macht keine Unterschiede, zeigt nirgends Misslingen, 

Bringt nichts zum Abschluss, verweigert nichts, schliesst keinen aus. 

Die Erde stellt sich nicht zur Schau, noch weigert sie sich der 
Schaustellung, 

Besitzt dennoch in ihren Tiefen, 

Unterhalb der hörbaren Laute, des Chors erlauchter Helden, des 
Wimmerns der Sklaven, 

Der Liebesschwüre, der Flüche, des Stöhnens der Sterbenden, der 
Jugend Gelächter und des Gefeilsches der Händler, 

Unterhalb dessen besitzt sie Worte, die niemals versagen; 

Ihren Kindern versagen niemals die Worte der grossen Mutter in 
schweigender Beredsamkeit, 

Die wahren Worte versagen nicht, denn Bewegung versagt nicht und 
Rückbewegung versagt nicht. 
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So auch versagen nicht Tag und Nacht und auch nicht die Reise, 
die wir vollführen. 

O, ihr ew’gen Geschwister, 

Du endloser Reigen der Schwestern, 

Ältere und jüngere Schwestern, die Ihr wandelt im ewigen Gleich- 
gewicht der widerstreitenden Kräfte des Alls, 

Die uns vertraut, Eure schöne Schwester gesellt sich Euch zum 
Tanz! | 

Ihren breiten Rücken jedem Beschauer zuwendend, 

Mit dem Zauber der Jugend und dem gleichen Zauber des Alters, 

Sitzt sie, die ich gleich den anderen liebe, in gelassener Ruhe; 

Einen Spiegel hält sie in ihrer Hand empor 

Aus dem der Glanz ihrer Augen zurückstrahlt, 

Während sie sitzt in gelassener Ruhe, niemanden zu sich ruft, 
niemanden verleugnet, 

Unermüdlich bei Tag und bei Nacht einen Spiegel vor ihr eigen 
Antlitz haltend. 

Gesehn in der Nähe, gesehn aus der Ferne, 

Erscheinen täglich die Vierundzwanzig vor den Augen der Welt; 

Sie kommen pünktlich und gehen pünktlich mit ihren Gefährten 
oder einem Gefährten, 

Selbst gestaltlos, erborgen sie ihre Gestalten von denen, die sie 
geleiten, 

Von Kindern und Frauen, von Männern, von Tieren und leblosen 
Dingen, 

Von der Landschaft, vom Wasser und dem Wundergebilde des 
Himmelsgewölbes, 

Von mir und Euch, und erstatten sie getreulich zurück. 

So erscheinen sie täglich unfehlbar vor den Augen der Welt, doch 
nie zweimal mit denselben Gefährten. 

Den Menschen umfassend, alles umfassend, vollenden die Drei- 
hundert und fünfundsechzig 

Ihren Lauf um die Sonne, dem nichts widersteht. 

Sie schliessen in sich unser Sein und Vergehen, liebkosen und 
helfen, wo Hilfe von nöten; 

Ihnen folgt die nächste Schar der dreihundert und fünfundsechzig 
im ehernen Zwang des Gesetzes. 

11* 
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Vorwärts stürmt das Schiff, das uns trägt, nimmer müde der ewigen 
Reise, 

Furchtlos erträgt es für immer Sonnenschein, Sturm, Kälte und Hitze; 

Erwartet als Erbe der Seele Offenbarung und letztes Ziel, 

Den flutenden Raum ringsum durchquert es ohn’ Unterlass, von 
keiner Schranke gehemmt; 

Es wirft keinen Anker, zerschellt nicht an Felsen und Klippen; 

Schnell, heiter, zufrieden, sicher vor Raub und Verlust, 

Jederzeit bereit von allem, was es trägt, strenge Rechnung zu legen, 

So steuert das göttliche Schiff durch Gottes endloses Meer. | 

Wer immer Du bist; Bewegung und Rückbewegung sind vor allem 
für Dich! 

Für Dich steuert das göttliche Schiff durch Gottes endloses Meer. 


II. 


Wer immer Du bist! Du bist es, für den die Erde Festland 

und Meere gezeugt. 

Du bist es, für den Sonne und Mond am Himmel erstrahlen. 

Für niemanden mehr als Dich sind Gegenwart und Vergangenheit, 

Für niemanden mehr als Dich ist Unsterblichkeit, 

Jeder Mann, jede Frau ist sich selbst das Wort des Sein’s und 
Vergehens, das wahre Wort der Unsterblichkeit, 

Keiner kann für den andern erwerben, erwirken — nicht einer; 

Keiner kann für den andern wachsen, werden — nicht einer. 

Das Lied gilt dem Sänger, und kehrt wieder zu ihm; 

Die Lehre gilt dem Lehrer, und kehrt wieder zu ihm; 

Der Mord gilt dem Mörder, und kehrt wieder zu ihm; 

Der Diebstahl gilt dem Diebe, und kehrt wieder zu ihm; 

Die Liebe gilt dem Liebenden, und kehrt wieder zu ihm; 

Die Gabe gilt dem Geber, und kehrt wieder zu ihm, 

Im ehernen Zwang des Gesetzes. 

Der Redner spricht für sich und nicht für die Menge, 

Schauspieler und Schauspielerin spielen für sich und nicht für 
die Menge, 

Und kein Mensch versteht eines Anderen Grösse und Güte, es sei 
denn seine eigene oder deren Verheissung. 


- Ein Lied von der rollenden Erde. 165 


III. 


Ich schwör’s, die Erde wird sicher vollkommen sein für den, 

der selbst vollkommen ist, 

Die Erde bleibt gebrechliches Stückwerk nur für den, der selbst 
gebrechliches Stückwerk ist, 

Und keine Lehre ist von Bedeutung, die nicht die Lehre der 
Erde bestätigt. 

Weder Staatskunst noch Dichtkunst, noch Religion und Sittenlehre 
ist des Lehrens wert, 

Wem sie nicht vergleichbar mit der schrankenlosen Grösse der Erde. 

Ich schwöre es, Liebe beginnt mit süsserem Freudensrausch mich 
zu erfüllen, als das, was Liebe erwidert. 

Es ist jenes etwas, das sich selbst in sich fasst, doch niemals auf- 
fordert, noch von sich stösst. 

Ich schwör’s, es schwindet für mich Sinn und Bedeutung der hör- 
baren Worte, 

Und alles drängt nach der Auslegung der unausgesprochenen Ge- 
danken der Erde, 

Nach ihm, der das Lied vom Körper singt und von der Erde 
Wahrheiten, 

Nach ihm, der uns jene Worte kündet, die Druck und Papier 
nicht berühren können. 

Ich schwör’s, ich habe erkannt, was besser ist, als das Beste zu sagen, 

Es ist stets, das Beste unausgesprochen zu lassen. 

Wenn ich unternehme das Beste zu sagen, dann erkenne ich, dass 
ich’s nicht vermag. 

Meine Zunge bleibt mir im Halse stecken, 

Mein Atem versagt den Gehorsam der Lunge, 

Meine Lippen verstummen. 

Vergeblich wär’ auch das Bemühen, das Beste der Erde auszusprechen. 

Alles oder nichts ist das Beste; 

Es ist nicht das, was Du wähntent, es ist wohlfeiler, näher und 
leichter zu fassen. 

Unabänderlich bleiben die Dinge dort, wo sie von Ewigkeit waren, 

Auch heute noch ist die Seele der Erde so klar und bestimmt, 
wie sie es von Ewigkeit war, 
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Auch heute noch sind’ Ereignisse, Religionen, Verbesserungen, 
Handel und Staatswirtschaft 

Wesenheiten von gleicher Wirklichkeit wie jemals zuvor; 

Doch ebenso wirklich ist die Seele, ebenso klar und bestimmt, 

Nicht der Gelehrten Klügeln, nicht Beweise, haben für ihr Dasein 
gezeugt, 

Entwickelung und Wachstum, die keiner zu leugnen wagt, zeugten 
für sie, 


IV. 


Diese Verse soll der WiderhaH der Melodien und Worte der 

Seele durchzittern, 

Wenn nicht der Widerhall der Worte der Seele in ihnen erklänge, 
was wären sie dann? 

Wären sie nicht geschrieben Dein vor allem zu gedenken, was wären 
sie dann ? 

Ich schwör’s, nichts will ich fortan von dem Glauben wissen, der 
das Beste ausspricht, 

Nur den Glauben will ich annehmen, der das Beste unausgesprochen 
lässt, 

Redet Redner, singet Sänger ohn’ Unterlass; 

Forscht! Formt! Schichtet zu Hauf’ die Worte der Erde! 

Rastlos schaffet, Menschenalter auf Menschenalter; nichts darf ver- 
loren gehen; 

Lange mögen Eure Schätze zu warten haben, doch es kommt der 
Tag, da man sie braucht; 

Wenn die Bausteine behauen bereit liegen, dann werden die Archi- 
tekten erscheinen; 

Ich schwöre es Euch, sie werden Euch verstehen und werden Euch 
rechtfertigen ; 

Der grösste unter ihnen wird der sein, der Euch am besten kennt 
und alle einschliesst, allen getreu; 

Er und die andern sollen Euch nicht vergessen, sie sollen erkennen, 
dass Ihr um nichts geringer seid, als sie selbst, 

Und alle sollt ihr verherrlicht werden in ihnen. 


Gebet des Kolumbus. | 
Von Walt Whitman (übersetzt aus dem Englischen von F. O. Wannieck). 


Müde und schiffbrüchig, ein alter Mann, 

An dieses wilde Gestade geworfen, fern, fern von der Heimat, 

Hart bedrängt von der See und dem finsteren Auge der Meuterei, 
zwölf trübselige Monde. | 

Wund und stumpf von vieler Mühsal, krank und nah dem Tode 

Nehm’ ich meinen Weg am Rand dieser Insel, 

Mein schweres Herz zu lüften. 

Ich bin zu voll von Web’. 

Vielleicht leb’ ich nicht mehr am nächsten Tag, 

Doch ich kann nicht ruhen mein Gott, kann nicht essen, nicht 
trinken, nicht schlafen, | 

Bevor ich noch einmal Dir nahe im Gebet, 

Noch einmal atıne in Dir, mein Selbst bade in Dir, mich ver- 
einige mit Dir. 

Du weisst, wie ich, bevor ich begann, Dir alles geweiht; 

Du weisst, ich hab’, da die Stunde kam, all’ die Gelübde erfüllt 
und strenge gehalten; 

Du weisst, nicht ein einzig Mal verliess mich der Glaube an Dich, 

noch meiner Seele Verzückung, 

In Ketten, im Kerker, in Schande und Spott nie murrte ich, 

Alles nahm ich von Dir als mir gebührenden Teil, 

Al? meine Unternehmungen waren erfüllt von Dir, 

Meine Berechnungen und Pläne begonnen und ausgeführt im Ge- 
danken an Dich, 

Dir weihend den Erfolg meiner Absichten, Ziele und Sehnsüchte. 

Ich bin es gewiss, von Dir kommt nur Wahrheit, 

Der heisse Drang, der unbesiegbare Wille, 

Das starke Gebot, das mein Inneres fühlt, stärker denn Worte, 

Eine Botschaft vom Himmel, flüstert’s zu mir im Schlaf; 

Sie gab meiner Seele Kraft. 

Durch mich und Deine Macht ist das Werk soweit vollendet, 

Durch mich erschlossen der Erde älterer im Schlamm erstickter Boden, 

Durch mich der Erde Hälften gerundet, und verbunden das Un- 
bekannte mit dem Bekannten. 

Das Ende kenn ich nicht, es ruht all’ in Dir, 

Obklein,ob gross,ich kenn’esnicht-viclleichtbreiteFelder,weiteLänder? 
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Vielleicht mag empor wachsen zu stattlichem Walde und Wissen 
Deiner wert 

Die masslose Menge des niedrigen Unterholzes der Menschheit, 
die ich kenne? 

Vielleicht mögen die Schwerter, die ich kenne, sich doch in Wahr- 
heit in Sensen wandeln, 

Vielleicht mag das leblose Kreuz, das ich kenne, Europa’s totes 
Kreuz, spriessen und blühen dort? 

Noch einmal erheb’ ich mich, der bleiche Sand hier mein Altar; 

Dass Du, o Gott, mein Leben hast erleuchtet 

Mit dem Strahl des Licht’s, unerlöschlich, unaussprechlich, von Dir 
gewährt, 

Des seltenen unkündbaren Licht’s erleuchtend noch das Licht des Tages, 

Höher als alle Zeichen, Worte, Sprachen. 

Dafür, mein Gott, sei dies mein letztes Wort auf meinen Knien; 

Alt, arm, gelähmt, dafür dank’ ich Dir jetzt. 

Mein Entziel nahe, 

Die Wolken schliessen sich schon über mir, 

Die Fahrt geäfft, der Kurs umstritten, verloren, 

Ich übergebe Dir meine Schiffe; 

Meine Hände, meine Glieder entnervt, 

Mein Gehirn zermartert, verwirrt, 

Lass’ die alten Balken, ich will nicht verzagen, 

Ich will mich festklammern an Dich, mein Gott, im Anprall der Wogen, 

Dich wenigstens, Dich kenne ich. 

Sind’s eines Propheten Gedanken, die ich spreche, oder rase ich? 

Was weiss ich vom Leben, was von mir selbst? 

Ich kenne nicht einmal mein eigen Werk, das vergangene oder künftige. 

Trübe, stets wechselnde Ahnungen ausgebreitet vor mir, 

Von neuen bessern Welten, deren mächtige Geburtswehen mich 
narren und verblüffen. 

Und jene Bilder, die plötzlich ich erschaue, wo ist deren Sinn? 

Als ob durch ein Wunder eine göttliche Hand das Siegel von 
meinen Augen genommen, 

Schattenhafte Riesengestalten lächeln durch Luft und Himmelsgewölbe, 

Und auf den entfernten Wogen segeln zahllose Schiffe, 

Und Hymnen in neuen Zungen höre ich mich grüssen. 


Lloyd’s Etidorhpa 


Es ist Ichrreich zu beobachten wie die Interessen verschiedener 
Nationen auseinander gehen. Man sollte meinen, dass sich in geistiger 
Hinsicht bei allen nahezu die gleichen Bedürfnisse äussern müssten. 
Im Gegenteil. Gerade hier sieht man, dass eine Nation der andern 
bedeutend vorausschreitet oder nachhinkt. Literarische Erfolge sind 
in dieser Hinsicht die besten Wegweiser. Das zeigt das Buch, auf 
welches ich in diesem Hefte aufs Nachdrücklichste hinweisen möchte: 
Etidorhpa oder rückwärts gelesen Aphrodite oder das Ende der Erde 
von Prof. John Uri Lloyd. 1896 bis 97 erschienen davon in Amerika 
innerhalb von 12 Monaten 8 starke Auflagen; das Werk erfuhr un- 
gehinderte Besprechungen, und man ist dort in vielen Kreisen heute 
noch mit den Thesen des eigenartigen Werkes beschäftigt. In Über- 
setzung (durch Graf Spreti) gelangte es vor ca. 3 Jahren in den 
deutschen Buchhandel, doch entsinne ich mich nicht, ausser in 
einer pharmazeutischen Zeitung und in unserer Rundschau das Buch 
erwähnt gefunden zu haben. Selbst theosophischen Kreisen ist es 
nur in geringem Masse bekannt geworden. 

Dieser gegensätzliche Erfolg in Deutschland giebt uns ein gutes 
Bild von der geistigen Beweglichkeit unseres Volkes. Haeckels Welt- 
rätsel mit ihrer schlechten Psychologie und Philosophie hat man 
Tür und Tor geöffnet, weil der Götze Autorität seine Faust erhoben 
hatte. „Die Wissenschaft spricht“, der Sterbliche muss schweigen 
und anbeten! — 

Auch unser Buch tritt an die Welträtsel heran, doch nicht mit 
der Pose der gelehrten Autorität, nicht einmal mit der der strengen 
Wissenschaft, sondern vorsichtig im Romanton; deshalb wohl haben 
es unsere Landsleute für ihrer unwürdig gehalten, diese reichen 
und anregenden Ideen nachzudenken. Prof. L. stellt eine Reihe 
Hypothesen auf über das Innere der Erde, in dem er eine Kraft- 
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zone vermutet, er spricht von noch unbekannten Elementen in 
der Luft zu einer Zeit, wo an die Entdeckung von Argon und 
Helium etc. noch nicht zu denken war; er spekuliert von vita- 
lisierter Finsternis, von wiederbelebtem Sonnenlicht, von der Materie 
als aufgehaltener Bewegung, dass das Spektrum den eigentlichen 
Sonnenstrahl nicht zerlegt etc. Vorsichtig tastend, damit er seine 
Zeitgenossen nicht allzuhart vor den Kopt stösst, bringt er seine 
genialen Spekulationen vor und schildert sie uns anschaulich in den 
Erlebnissen eines Menschen, der die Wirkung der von L. „entdeckten“ 
oceulten Gesetze an sich selbst erfahren muss; eine Form der 
Darstellung, die an Klarheit das Höchste leistet. Wir müssen es 
uns aus Raummangel hier versagen, des Näheren auf den Inhalt 
einzugehen, möchten auch den Zusammenhang nicht zerstören. Eti- 
dorhpa ist ein lesenswertes Buch, das Jeder sich käuflich oder leih- 
weise verschaffen kann. Wohl aber wollen wir die Leser des Buchcs 
um einige Kenntnisse bereichern: Wir bringen im nächsten Artikel 
die drei Kapitel, welche Prof. L. aus dem Gesamtwerke zurück- 
behalten hat, weil er glaubte ihre Schlussfolgerungen seien zu kühn. 

Für die Leser, welche Etidorhpa noch nicht kennen, füge ich zur 
Erklärung hinzu, dass der geheimnisvolle Gast die Hauptperson des 
Buches ist, welcher seine Erlebnisse einer Reise ins Innere der Erde 
dem Erzähler schildert. Über diese seltsamen Erlebnisse haben beide 
Erörterungen gepflogen. An den Schluss derselben schliessen sich 
die drei Kapitel an. — — | 

Aus den Hypothesen des Buches wollen wir ferner die eine über 
den Panäther herausgreifen und durch ein Experiment ergänzen. 
Der geheimnisvolle Gast bemüht sich den hypothetischen Licht- 
tragenden Alläther als ein Hirngespinst nachzuweisen. Diesen An- 
. griff auf den alten Aristotelischen Begriff unterstützen die Experi- 
mente eines Amerikaners Francke L. Woodward. 

„Es ist allgemein bekannt“, entnehme ich einer Darstellung 
derselben, ‚dass, wenn man eine Glaskugel mit Luft anfüllt, die ab- 
solut frei von materiellen Teilchen ist, in einer solchen Kugel ein 
Lichtstrahl unsichtbar ist bis ein fester Körper ihm in den Weg 
kommt. Ein ähnlicher Effekt wird erzielt, wenn man die Glaskugel 
auspumpt. Dies wurde von Wooward getan, in dem er eine Glas- 
kugel benutzte, die völlig mit schwarzem Papier bedeckt war, in 
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dem nur zwei kleine Löcher an entgegengesetzten Punkten ange- 
bracht waren und eins an der Seite. Ein Lichtstrahl von Calcium- 
licht wurde durch die ausgepumpte Kugel geleitet, und die Be- 
obachtung durch die seitliche Öffnung der Bedeckung zeigte das 
Innere völlig dunkel. Aber man machte die seltsame Beobachtung, 
dass das Licht, nachdem es durch das Vakuum gegangen war, an 
der entgegengesetzten Seite der Kugel in ein Zwanzigstel seiner 
ursprünglichen Stärke heraustrat; bei einem höheren Grad der Aus- 
pumpung wurde es noch mehr vermindert, und man kann schliessen, 
dass überhaupt kein Licht durchdringen würde, wenn man ein voll- 
kommenes Vakuum erlangen könnte. Wie steht es nun mit der 
Theorie des Lichttragenden Athers? Dieser letztere ist alldurch- 
dringend und immateriell; die Beseitigung wägbarer Materie aus der 
Kugel könnte in keiner Weise den Durchgang der Lichtschwingungen 
behindern, wie in der Tat Sonnenlicht nnd Sternenlicht leere Räume 
überbrückt hat, ehe es unsere Erde erreicht. Andererseits fand 
Woodward, dass das Licht einer Crookes’schen Röhre, verstärkt 
durch eine starke Ruhmkorff’sche Spirale, im direkten Verhältnis 
zum Prozentsatz der in der ausgepumpten Röhre enthaltenen Atmo- 
sphäre absorbiert wurde, während die Absorption für ein wirkliches 
Vakuum gleich null war, d. h. das Licht ging unvermindert durch. 

Die aus diesen Experimenten gezogenen Schlüsse sind, dass die 
Sonnenstrahlen kathodischer Natur sein müssen, und dass Tesla, der 
glaubt, dass die X-Strahlen aus einem Strom materieller Teilchen 
bestehen, der sich so schnell bewegt, dass er fähig ist feste Körper 
zu durchdringen, recht haben kann; auch dass die Sonnen ungeheure 
Erzeuger von Kathodenstrahlen sind, welche von uns als Licht er- 
kannt werden. In dieser Verbindung richte man auch die Aufmerk- 
samkeit auf die Annahme, dass Kometenschweife und Nordlichter 
Kathodenströme sind.“ 

Ohne für die Richtigkeit dieser oder der in E. angegebenen 
ideen uneingeschränkt einzutreten, wollen wir doch den Wert dieser 
Spekulationen nicht geringschätzen. Sind doch unsere landesüblichen 
Meinungen nur durch den Mangel einer plausibleren Erklärung zur 
allgemeinen Annahme gelangt! 

Wie nun, wenn dem Menschen in seiner Entwickelung neue, 
höhere Erkenntnisfähigkeiten erwüchsen, mit denen er tiefer in die 
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Natur eindringen könnte? Wenn das Gebiet jener inneren Kraft- 
zone, aus der das Leben erspriesst, wie es symbolisch im Erdinnern 
geschildert wird, in uns selbst, im Kern unserer Aura gefunden wird, 
in jener Zone ewiger, göttlicher Gegenwart? Und wenn wir imstande 
wären in diesem Zentrum unsern Halt zu finden und von da aus 
schöpferisch zu wirken? 

Doch wir übergehen absichtlich den okkulten Sinn des Buches, 
um es dem Leser zu ermöglichen, im Suchen danach innerlich 
zu erstarken. — 

Nur noch einiges Persönliche über den Verfasser. Prof. John 
Uri Lloyd ist im Jahre 1848 in West Bloomfield, N.-Y. geboren, 
er absolvirte die Gemeindeschule und kam mit 15 Jahren als Lehr- 
ling zu W. J. M. Gordon in Cincinnati. Sein Vater zog in dieser 
Zeit nach Kentucky. Schon frühzeitig hatte John Uri eine grosse 
Vorliebe für die Natur, und bald konzentrierte sich diese auf Chemie, 
während sie sich bei seinem Bruder Curtis Gates auf Botanik rich- 
tete. Beide Brüder traten infolgedessen in ein Drogengeschäft. 
Unser John Uri machte infolge seines Fleisses und seiner Sorgfalt 
schnelle Fortschritte in Chemie und Pharmazie und wurde bereits 
mit 22 Jahren (1871) Manager des Laboratoriums von Merrell u. Co. 
Cincinnati. Sechs Jahre später wurde er Teilhaber der Firma. 
1881 zog sich Merrell von der Firma zurück. Lloyds dritter 
Bruder Ashley trat dafür ein. Die Firma änderte sich in Thorpe 
& Lloyd Brothers. 1885 nahm C. G. Lloyd die Stelle von Mr. 
Thorpe ein und seit dieser Zeit heisst die Firma Lloyd Brothers. 

Als Chemiker und Pharmazeut geniesst Lloyd einen ganz be- 
deutenden Ruf. Er war eng befreundet mit dem verstorbenen 
Chemiker Dr. John King, dessen Werk American Eclectic Dispen- 
satory von ihm neu bearbeitet wird. Literarisch ist Lloyd auf vielen 
Gebieten tätig gewesen, besonders natürlich auf pharmazeutischem, 
medizinischem, chemischen und rein wissenschaftlichem Gebiete. 
Seine Hauptwerke sind: „Elixirs; the Chemistry of Medicine; Eti- 
dorpha; on the ride side of the care“ und eine grosse Zahl Artikel 
in vielen Zeitschriften. Gegenwärtig arbeitet er an den „Studies 
in Pharmacy“ und „Drugs and medicines of North America“. Von 
zahlreichen pharmazeutischen Instituten wurde Lloyd mit Titeln 
und anderen Ehrenbezeugungen ausgezeichnet und hat sich mit 
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C. OG Lloyd noch ein ganz hervorragendes Verdienst durch die 
Schaffung der hauptsächlich botanischen Lloyd-Library und einer 
grossen chemischen Sammlung erworben. 

Sein Werk Etidorhpa, dass ich der Geheimlehre von Blavatsky 
nahe stelle, hat ihn zu einer populären Persönlichkeit gemacht und 
ihm einen Platz unter unseren besten okkulten Schriftstellern gesichert. 

Möchten diese Worte dazu beitragen, seinen Ideen in Deutsch- 
land Bahn zu brechen und das Studium der von ihm aufgeworfenen 
Fragen anzuregen! — 

P. Z. 


Für Dich, Urgrund! 


Für Dich, Urgrund der Dinge (heissen Werdedranges) 

Du einz’ger, giit’ger Grund, voll Schöpfungsleidenschaft, 

Gedanke, streng, erbarmungslos und siiss, 

Unsterblich Du, durch Weltenalter, Rassen, Länder 

Nach unerforschlich leidenvollem Kampf, dem grossen Kampf für Dich — 
(Ich glaube aller Kampf zu allen Zeiten ward für Dich gekämpft 
In Wahrheit, wird in Wahrheit stets für Dich gefochten werden) 
Diese Gesänge für Dich, Deinem Marsch durch die Unendlichkeit. 
Ein Krieg, o Soldaten, um seiner selbst willen nicht allein, 

Weit, weit mehr stand dahinter verborgen, in Schweigen wartend, 
Um sich in diesen Blättern zu offenbaren. 

Du Sonne vieler Sonnen, 

Du wallendes Urelement! Du wohlverwahrter, 

Verborgener Kern! Du Mittelpunkt! 

Du, der Gedanke, um den jener Krieg sich dreht 

Mit allem seinem zornigen, wilden Wechsel der Ursachen, 

Mit seinen gewalt’gen Wirkungen für dreimal tausend Jahre! 
Diese Gesänge für Dich — mein Buch und der Kampf sind eins, 
Beide kreisen um Dich, wie das Rad um die Achse 

Im unbewussten Zwange der Not (des Gesetzes) 

In Deinen Lebensatem getaucht, ich und mein Werk. 


Walt Whitman, aus dem Engl. von F. O. Wannieck. 


Die drei fehlenden Kapitel aus Etidorhpa. a 
(Nachdruck verboten.) 
(Kapitel 44: Ich suche einen Vertrauten.) 


Je mehr ich über die kürzlich berichteten Vorgänge nachdachte, 
desto unzufriedener war ich mit der Rolle, die ich darin gespielt hatte. 

Es wurde mir klar, dass meine Persönlichkeit von einem Mann 
beherrscht wurde, der in vielen Phasen des Lebensstudiums erfahren 
war, die mir unbekannt waren, und als ich die Angelegenheit gründ- 
lich überdachte, kam ich zu der Überzeugung, dass man nicht allein 
geistig ein verwegenes Spiel mit mir getrieben hatte, sondern, dass 
ich auch persönlich beschimpft worden war. Diese Gedanken waren 
natürlich geeignet, mich sehr aufzubringen, und wie ich den Geist 
des Widerstandes in mir aufsteigen fühlte, wurde ich rachsüchtig. 
Ich wollte mich nicht allein vor mir selbst rechtfertigen, sondern ich 
wollte auch dem Manne, in dessen Gewalt ich bisher gewesen war, 
beweisen, dass ich nicht länger mehr seinem beherrschenden Willen 
unterworfen sei. Mit solchen Gedanken im Kopfe tat ich das, was 
ich hätte lange vorher schon tun müssen und auch ohne den Tadel 
Prof. Chickerings getan haben würde, ich suchte Rat bei einem Anderen. 
Es liegt schon ein Trost darin, sich mitzuteilen, auch wenn einem 
der andere nicht helfen kann. Im Lebensanfang, noch ehe wir arro- 
gant und dünkelhaft werden, suchen wir Trost und Erheiterung in 
unserer Umgebung, und auch am Ende des Lebens, nachdem wir 
erfahren haben, dass „alles, alles Nichtigkeit ist“, kehren wir wieder 


Die obigen Kapitel erschienen am 16. Mai 1897 in der Commercial Tribune 
(Cincinnati) und wurden dem Herausgeber der N. M. R. von Prof. Lloyd zur Ver- 
öffentlichung zugesandt. Wir bringen die i:teressante Ergänzung zu dem zwei- 
bändigen Werke Etidorhpa erst heute, da wir nach den bisherigen Studien in 
der Rundschau glauben einen Schritt weiter vorwärts tun zu können. Die Kapitel 
folgen im Buche dem 43. Kapitel. 
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in die Gesellschaft unserer Mitmenschen zurück. Zu Anfang meines 
Erlebnisses mit jenem seltsamen Wesen hatte ich den Rat eines 
Mannes gesucht, auf den ich mich hoffte stützen zu können und nun, 
wo Anzeichen vorhanden waren, dass die Episode sich ihrem Ende 
nähere, kehrte ich wieder zu jener Menschheit zurück, von der ich 
ein Teil war. 

Ich suchte einen bejahrten wissenschaftlichen Freund auf, zu 
welchem ich volles Vertrauen hatte, und dessen Stillschweigen ich 
gewiss war. Ich öffnete ihm mein Herz und teilte ihm ohne Rück- 
halt die kleinsten Einzelheiten der hier erzählten Geschichte mit. 
Anstatt meine Mitteilungen als Phantasien eines krankhaft erregten 
Hirns aufzufassen, nahm er sie mit ernster Aufmerksamkeit entgegen. 

„Es gibt, glaube ich, psychologische Zustände, die missgedeutet 
werden oder noch immer unbekannt sind. Es scheint“, fügte er 
hinzu, „dass Ihr Gast mehr als einmal versucht hat Ihnen zu be- 
weisen, dass Ihr Geist von einem anderen beherrscht werden könnte, 
wie zum Beispiel mit dem hydrostatischen Experiment, als er fragte, 
ob Sie sicher seien, dass Ihre Wahrnehmung normal sei und auf 
den Einfluss hinwies, den seine Gegenwart auf Ihren Geist ausübte. 
Er hat scheinbar auf Ihre Leichtgläubigkeit angespielt und wissent- 
lich in allen Argumenten hat er nach unserer jetzigen Logik die 
schwache Seite genommen und danach gestrebt Sie zu überzeugen, 
dass die andere (die natürliche) Seite die unwirkliche sei. In vielen 
Fällen scheint es, als stelle er Behauptungen auf, die nicht wahr 
sein können, und spielt dann kunstvoll mit Ihrem Geiste, bis er Sie 
tatsächlich dazu verleitet hat, sie für wahre, natürliche zu halten. 

„Nennen Sie mir solche Behauptungen.“ 

»Belebte Dunkelheit ist eine. Es ist töricht zu behaupten, dass 
ein Strahl von Energie existiert, der undurchsichtige Körper durch- 
dringen kann. Ein solcher Zustand würde die Wissenschaft diskre- 
ditieren. Mit der Widerlegung dieser unsinnigen mythischen Ge- 
schichte von dem Lichte, welches undurchsichtige Körper durch- 
dringt, fällt auch scine geschickt erfundene Erdenerleuchtung. Es 
kann keinen solchen Energiestrahl geben. Ferner ist die Behauptung, 
betreffend die neuen Elemente in der Atmosphäre falsch. Wenn die 
Chemiker einen Punkt absolut festgestellt haben, so ist das die Zu- 
sammensetzung der Luft. Wenn er solche Behauptungen aufstellt, 
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beschimpft er damit Gulliver, denn die Wissenschaft hat positiv de- 
monstriert, dass Oxygen, Hydrogen und Nitrogen, mit Spuren wohl- 
bekannter geringer Unreinheiten alles ist, woraus die Luft besteht. 

„Und nun möchte ich Sie darauf aufmerksam machen, dass der 
Gegenstand, den Sie so gedankenlos für ein Bild des Gehirns an- 
nahmen, nur eine Retina-Reflexion ist. Purkinje, wie Ihr erfinder- 
ischer Besucher wahrscheinlich sehr wohl wusste, demonstrierte diese 
Tatsache bereits vor fünfzig Jahren entscheidend, soweit es die 
Wissenschaft betrifft, und seit dieser Zeit ist das Phänomen als 
Purkinje’s Spuren oder Schatten bekannt. 

„Ihr Gast muss mit ausgedehntem Wissen, kühnem Durchdringen 
und grossem Scharfsinn begabt sein. Seine Methoden erregen sicher- 
lich meine Bewunderung, und es ist keinesfalls ausgeschlossen, dass 
er trotz seiner irrigen Methoden nicht die Absicht hat, seinen Mit- 
menschen zu helfen. Er studiert augenscheinlich geistige Ausdrücke 
und überliefert Gedankenabdrücke. Er hat auf bewunderungswürdige 
Weise bewiesen, dass Tatsachen für Sie Trugschlüsse und Trug- 
schlüsse Tatsachen werden können, aber er hat nicht klar zwischen 
Tatsache und Phantasie unterschieden. Es scheint in der Tat, als 
wisse er mehr, als er erzählt, und dass er fühlt, dass es das Beste 
sei die Gedanken-Masse in Ihnen anzuregen, damit Sie für sich allein 
das finden, was er Ihnen sagen könnte, wenn er wollte. Sie brauchen 
durchaus nicht beunruhigt zu sein. Sie sind wahrscheinlich sehr em- 
pfänglich für subtile Vernunftgründe; es ist in der Tat fraglich, ob 
Ihr Besucher nur den Raum betreten muss, um Ihren Geist zu be- 
herrschen und Sie unwirkliche Dinge sehen und auch Dinge über- 
sehen zu lassen, die wirklich existieren.“ 

Wieder wurde ich erregt, denn obwohl mein Vertrauter nicht 
behauptet hatte, dass mein Geist gestört sei, wie Prof. Chickering, 
hatte er mich doch gedemütigt, indem er mir sagte, dass ich geistig 
dem Willen eines Andern unterworfen sei. Ich sass eine Weile in 
Nachdenken versunken und sagte dann: „Wären Sie gewillt dieser 
Persönlichkeit zu begegnen?“ 

„Ja.“ | 

» Wollen Sie sich morgen Abend in meinem Zimmer verbergen?“ 

„Dann will ich mich Ihrer Leitung anvertrauen und Sie im ge- 
eignetem Moment ihm gegenüberstellen.“ 
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„Wenn das sein soll müssen Sie grössere Selbstbeherrschung 
üben als bisher.“ 

Dann legte mein Freund unseren Plan in allen Einzelheiten 
fest. Als er gegangen war, empfand ich grosse Freude in der Ruhe, 
die mir die Tatsache gewährte, dass ich nun einen Vertrauten hatte 
und die Gewissheit, dass wir zusammen meinen fremden Geist-Be- 
herrscher entwaffnen würden; denn ich war nun überzeugt, dass 
ein Mann, der in einer Richtung erzogen war, die ausserhalb der 
dem gewöhnlichen Gelehrten offnen Bahn lag, sein Spiel mit mir 
getrieben hatte. Meine gedankenlosen, empirischen Experimente 
waren vielleicht durch ihm bekannte Mittel von ihm entdeckt worden 
und hatten den Meister geleitet meine Person aufzusuchen. Er 
handhabte mich nun wie ein Bildhauer eine Tonfigur modelt — zu 
welchem Zwecke? 


(Kapitel 44: „Nicht das Auge, sondern das Gehirn sieht 
einen Gegenstand. “) 


Pünktlich um 8 Uhr am folgenden Abend klopfte mein be- 
jahrter Besucher wie üblich an die Tür, und nachdem er eingetreten 
war, benahm er sich auf die konventionellste Art. Ich hatte mit 
Absicht seinen Stuhl so gestellt, dass er von dem grossen Kleider- 
schrank aus zu übersehen war, in dem mein wissenschaftlicher Freund 
bequem verborgen war, und von wo aus mein Gast durch eine Spalte 
in der Tür beobachtet werden konnte, ohne dies wahrzunehmen. Es 
war jede Vorsichtsmassregel gebraucht worden, um die Anwesenheit 
meines Freundes nicht zu verraten, kein Gegenstand, der aus dem 
Kleiderschrank genommen wurde, war zu sehen, seinen Hut und 
Stock hatte mein Freund mit sich genommen. 

Mein Gast setzte sich und sagte: „Wir werden nun mit dem 
Lesen des Manuskriptes fortfahren.“ 

„Nein“, erwiderte ich, „das werden wir nicht tun.“ 

Er sah mich sichtbar verwundert an und fragte: „Was ist Ihr 
Wille?“ 

„Ich will, dass Sie mir zuhören“, sagte ich in erhstem Tone. 

„Nun?“ 

„Die spielen mit mir, gebrauchen mich zu irgend einem dunklen 
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Zwecke; Sie lesen mir keine Erzählung vor, noch berichten Sie Tat- 
sachen.‘ | 
») Weiter.“ 


„Ich will mir nicht länger solche Fälschungen gefallen lassen.“ 


„Nennen Sie Ihre Beschwerden, und wenn möglich, will ich 
Ihnen helfen“, sagte er freundlich. 


„Sie haben durch eine psychologische Kraft meine Aufmerksam- 
keit gefesselt und meinen Gehorsam erzwungen. Sie haben mich 
gezwungen Dinge zu sehen, die nicht sind und andere zu übersehen, 
welche existieren.“ 


„Nennen Sie dieselben.‘ 


Ich entnahm meiner Tasche das sorgfältig vorbereitete Schrift- 
stück meines Freundes, das ich eigenhändig kopiert hatte, und las 
folgendes: 


„Es wurde keine Höhle, wie Sie sie nannten, in Kentucky ent- 
deckt. Sie können nicht beweisen, dass der Dampfer George Washing- 
ton schon 1826 den Ohiofluss befuhr. Sie behaupten, dass Energie 
von der Sonne alle undurchsichtigen Körper durchdringe, selbst ir- 
dische Stoffe. Sie behaupten, dass unsichtbare Kraftstralilen belebt 
und sichtbar gemacht werden können. Sie geben vor, dass Wasser 
über sein Niveau steigen und so durch Molekularkraft zwischen Lö- 
sungen verschiedener Gravität artesische Brunnen hervorbringen könne 
durch Prozesse, die von den von Geologen anerkannten verschieden 
sind. Sie stellen fest, dass das Zentrum der Gravitation nicht das 
Zentrum der Erde sei. Sie behaupten, dass die Erde hohl sei und 
dass nicht der Stoff Gewicht habe, sondern dass das Gewicht ein 
damit verbundener Energie-Ausdruck sei, der aber frei vom Stoffe 
existieren könne. Sie behaupten, dass das Materielle keine Kraft 
besitze, denn, so behaupten Sie auch, jene Eigenschaft sei nur ein 
Ausdruck atomischer und molekularer linergieen. Sic behaupten, 
dass das Prisma nicht die Sonnenkraft in ihre letzten Teile zersetze, 
sondern dass das durch ein Prisma hervorgebrachte Spektrum ein 
von den Lichtstrahlen abgespaltenes ist, der Hauptstrahl ginge direkt 
durch das Prisma. Sie behaupten auch, dass Strahlen existieren, 
welche das Prisma nicht brechen kann, und dass bis jetzt noch keine 
Erfindung den Menschen befähigt, dies zu beobachten. Sie behaupten 
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ferner, dass die dem Menschen bekannten Strahlen des Spektrums 
nicht die letzten sind, und dass, wenn sie schliesslich getrennt oder 
gebrochen werden, neue Farben und Zustände dem Menschen sich 
offenbaren werden. Sie behaupten, dass der Mensch wegen seines 
beschränkten Geistes wenig von der Kraft weiss, die seine Sphäre 
durchdringt, und dass unbekannte Kräfte sein ganzes Wesen durch- 
strömen. Ja“, ich schrie und wurde fast wütend, als ich weiter 
las, „ja, und schliesslich machten Sie mir ein Experiment vor, das 
schon fünfzig Jahre alt ist und wollten mich glauben machen, dass 
ich mein eigenes Gehirn sähe, wo ich doch nur die Aderbildung 
der Retina sah.‘ 

„Ist das alles?“ fragte er mild. 

„Es ist genug.“ 

„Nein“, erwiderte er, „es ist nicht genug. Sie hätten noch hin- 
zufügen sollen, dass Sie bisher der Sklave Ihres Meisters, der ein- 
seitigen Wissenschaft, waren, die nur auf Experimenten in einer be- 
stimmten begrenzten Wissenschaft basiert, und niemals im stande 
war ausserhalb der engen Grenzen, die sie vorschreibt, zu denken, 
Sie hätten sagen sollen, dass niemals ein orientalischer Sklavenbesitzer, 
mit der Peitsche in der Hand kräftiger einen demütig Bittenden zur 
Erde zwang, als dieser Meister Sie und Leute Ihrer Art nieder- 
gezwungen hat. Sie hätten hinzufügen sollen, dass die Zeit der Be- 
freiung gekommen ist, dass auch durch die Vermittlung dieser selben 
Wissenschaft die wildesten Spekulationen scheinbar verirrter Träumer 
der Verwirklichung nahe sind. Sie könnten noch vieles hinzufügen, 
was ich Ihnen nicht erzählte, und was weniger wahrscheinlich ist 
als das, was Sie für unwahrscheinlich halten. 

„Nennen sie mir ein Ding.“ 

„Sie hätten sagen können, dass der Raum ausserhalb der Lie- 
nien, von Gestirn zu Gestirn gezogen, leer sei, ein one Leere, 
so weit es den Menschen jetzt betrifft.“ 


„Was, Sie verblüffen mich durch Ihre Keckheit.“ 
„Ja,“ erwiderte er, „es ist wahr.“ 
„Sehen Sie,“ sagte ich, und führte ihn zum Fenster. Ich wies 
nach dem sternigen Himmel. „Sehen Sie.“ 
„Nun?“ 
12* 
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„Kann Licht und Hitze durch ein Vakuum gehen, ein voll- 
kommenes Vakuum P“ 

„Ich behaupte nicht, dass ein Vakuum zwischen jeder Welt, 
jeder Sonne, jedem Sattelit und jeder Sonne steht.‘ 

„Sicher taten Sie das.“ 

„Hören Sie mich an“, sagte er. „Sie missdeuten meine Worte. 
Ich sagte, so weit es den Menschen betrifft, ausserhalb der Linien 
von Gestirn zu Gestirn gezogen,“ und zu seinem Stuhl zurückkehrend, 
setzte er sich. „Hören Sie auf Vernunftgriinde. Rufen Sie Ihren 
alten Freund aus dem Kleiderschrank. Es wäre unfreundlich ihn 
länger in dieser unbequemen Lage zu lassen. Ausserdem möchte 
er sich gern an der Unterhaltung beteiligen.‘ 

Ich war wie versteinert. 

„Die scheinen ganz zu vergessen, was sich schickt,“ bemerkte 
er wieder, genau wie er es bei einer früheren Unterhaltung getan 
hatte, und die Tür des Kleiderschrankes 6ffnend, lud er meinen 
Freund kühl ein, näher zu treten. Er nahm ihn bei der Hand und 
sah ihm scharf in’s Auge, dann sagte „der Mann, der es tat“: 

„Die haben meine Persönlichkeit und meine Mission in Frage 
gestellt, dafür können Sie sicher nicht verurteilt werden. Setzen Sie 
sicb. Und nun, was die Purkinje-Figuren betrifft‘‘, fuhr er im Ton 


unserer früheren Unterhaltung, wie auf eine Frage fort, „sind Sie 


im Recht und auch im Unrecht zugleich. Sie haben Recht, wenn 
Sie sagen, dass Purkinje ein Pamphlet verfasste und über retina 
venation shadows schrieb; Sie haben unrecht, wenn Sie behaupten, 
dass die Retina selbst einen Gegenstand sieht; denn das tut sie nicht. 
Das wirkliche Bild ist nicht der Schatten und ist nicht die Retina- 
szene, sondern der auf das Gehirn ausgeübte Eindruck, zu welchem 
eine Energieform, die Sie jetzt nicht definieren können, und welche 
Sie nicht kennen, die Figur dessen trägt, was scheinbar gesehen 
wird. So weit die Sinne des Menschen in Betracht kommen, ist 
ein gesehener Gegenstand nicht immer wirklich, die einzige Wirk- 
lichkeit für den Menschen ist der Eindruck des Gehirns.“ 

Ich sah meinen neuen Kameraden an und wartete auf seine 
Erwiderung. 

„Sie sind im Irrtum“, sagte er; „ein gesehener Gegenstand ist 
wirklich. “ 
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„Nein“, entgegnete mein Gast; „nein, er ist es nicht; der Gegen- 
stand, den Sie sehen, mag gar nicht existieren. Er mag gar nicht 
dort stehen, wo Sie ihn zu sehen glauben. Der Eindruck der Retina 
kann so positiv sein, dass er über jede Kontroverse erhaben ist und 
dennoch etwas Falsches sagen.“ 


„Ich sehe auf diesen Lampenschirm“, erwiderte mein Gefährte. 
„Ich nehme deutlich die kleinen Figuren darauf war; er ist da und 
wirklich.‘ 


Der Gast drehte ihn herum, dass er dem Spiegel gegenüber 
stand. „Sehen Sie“, sagte er, „ist der Lampenschirm nicht im Spiegel?“ 


„Nein, das ist nur eine Reflexion.“ 

„Wovon?“ 

„Von dem Lampenschirm.“ 

„Aus was?“ 

„Aus dem Spiegel.“ 

„Scheint der Lampenschirm auf dem Spiegel zu sein?“ 
„Nein, weit dahinter.‘ 

„Sie wissen, er ist nicht hinter dem Spiegel?“ 
„Ja“ 

„Wie wissen Sie das?“ 

„Durch meine Kenntnis der Gesetze der Reflexion.“ 


„Wie wissen Sie, dass es eine Reflexion ist?“ 
„Die wirkliche Lampe steht hinter mir.“ 


„Sie geben nur eine Meinung und basieren sie auf etwas, das 
Sie behaupten an einem Platz zu sehen, von dem Sie wissen, dass 
dort keine Lampe steht. Sie sehen die Reflexion nicht und be- 
haupten es dennoch. Sie sehen tatsächlich die Lampe auf dem Tisch 
hinter sich und behaupten dennoch sie nicht zu sehen. Sie denken 
sich selbst in eine selbst augenscheinliche Täuschung hinein. Wenn 
Sie nicht vorher die Lampe hinter sich gesehen hätten, und dieser 
Spiegel wäre in einen Fensterrahmen eingelegt worden, so dass Sie 
nicht den Verdacht üben konnten, dass es ein Spiegel sei, so würden 
Sie wahrscheiniich ohne jede Frage angenommen haben, dass Sie 
in ein anderes Zimmer sähen und eine andere Lampe betrachteten.“ 

„Ja.“ 


„Die sehen daher die Lampe, wo sie nicht ist.“ 
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„Ja. 

„Sie glauben jedoch, weil Ihr Verstand das bestätigt, dass die 
Lampe auf dem Tische steht und dass das, was Sie sehen, nur die 
Reflexion ist.“ 

„Sicherlich.“ 

„Die Reflexion kommt von der metallischen Schicht auf der 
Rückseite des Spiegels?“ 

„Ja. | 

„Nun lassen Sie sich sagen, dass Sie nicht die Reflexion sehen 
— Sie sehen die Lampe jetzt eben so viel, als wenn Sie Ihre Augen 
direkt auf dieselbe richteten. Wenn Sie überhaupt die wirkliche 
Lampe sehen, so sehen Sie dieselbe, wenn Sie nach diesem Spiegel 
zu schauen.“ 

„Das leugne ich.“ 

„Ah“, sagte er, scheinbar den Gedankengang unterbrechend, 
„ich bemerke eben, dass Sie eine Brille tragen. Bitte gehen Sie 
zu dem Lampenschirm auf dem Tisch und sehen Sie sich die Figuren 
darauf genau an; lesen Sie die Inschrift auf den Transparenten.“ 


Mein Gefährte tat so, sein Gesicht etwa achtzehn Zoll von der 
Inschrift entfernt haltend, dann sah er meinen sonderbaren Gast 
fragend an. 


„Detzen Sie sich wieder und lassen Sie mich fragen, wo sehen 
Sie die Reflexion des Lampenschirms? Ist es auf der Oberfläche 
des Spiegels oder darüber hinaus?‘ 


„Weit darüber hinaus.“ 


„Sie behaupten doch nicht, dass die Strahlen wirklich das Queck- 
silber durchdringen ?“ | 


„Nein, die reflektierende Fläche ist das Quecksilber auf dem 
Glase. Das Bild des Lampenschirmes wird nach wohlbekannten Ge- 
setzen von der metallischen Schicht reflektiert.“ 


Der alte Mann führte meinen Gefährten zum Glase und sagte: 
„Wenn das Bild des Schirmes vom Glas reflektiert wird, so wird 
das Motto, welches Sie gelesen haben, vom Glas zurückgeworfen, 
und Sie müssten imstande sein das Motto auf dem Glas, welches den 
Schirm reflektiert, zu lesen, wenn Sie Ihre Augen darauf durch Ihre 
Brille einstellen. Bitte lesen Sie das Motto auf der Spiegelfläche.‘ 
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Mein Freund schritt auf den Spiegel zu und versuchte zu tun, was 
ihm anbefohlen war, ohne jedoch damit Erfolg zu haben. 

„Das Bild ist nicht auf dem Glas, sehe ich, und so sehen Sie 
nicht die Reflexion von dem Glas, wie Sie behaupteten“, sagte der 
Gast. „Vielleicht ist das Motto wirklich hinter dem Glas.“ 

„Zu albern.‘“ 

„Lassen Sie uns sehen, wenn es hinter dem Glas ist, würde 
ein Teleskop es einstellen.“ Mein Opernglas vom Tische nehmend, 
überreichte mein aufdringlicher Gast dasselbe meinem Freunde und 
sagte: „Stellen Sie es auf den Gegenstand, den Sie glauben im 
Spiegel hinter dem Glas wahrzunehmen, und doch behaupten, dass 
er nicht da sei, und sagen Sie mir, ob Sie nicht jetzt das Motto 
lesen können.“ 

„Ja, klar.“ 

„Wie übereinstimmend. Sie wissen, der Lampenschirm ist nicht 
da; Sie wissen, dass die Reflexion nicht von jenem Punkt, sondern 
von dem Glas kommt, und dennoch behaupten Sie das Motto dort 
zu sehen, wo weder die Substanz noch der Schatten sein kann, und 
können nicht das Motto von der Glasfläche lesen, von der Sie ander- 
seits behaupten die Lampe reflektiert zu schen.“ 

„Ich kann diese scheinbare Nichtübereinstimmung erklären.“ 

„Gut, lassen Sie hören.“ 

„Der Winkel des Einfalls ist gleich dem Winkel der Reflexion.‘ 

„Natürlich, weiter.‘ 

„Der Lichtstrahl geht zu dem Spiegel und wird zu meinem 
Auge abgelenkt.“ 

„Weiter.“ 

„Ich sehe daher die Reflexion des Gegenstandes scheinbar hinter 
dem Spiegel.“ 

„Mein Freund“, sagte der bejahrte Gast, „Sie haben die übliche 
weitschweifige Erklärung für ein sehr einfaches Phänomen gegeben, 
aber sie ist durchaus nicht befriedigend. Sie gehen um einen Baum 
herum und kommen zurück, um die Rinde anzusehen, die vor Ihnen 
ist, und dann sprechen Sie in Kreisen, wenn Sie sie beschreiben 
wollen. Nun, hören Sie, mein Freund. Sie sehen die Reflexion 
nicht, Sie haben einfach behauptet, dass Sie auf den Lampenschirm 
hinter sich durch einen gebrocheuen Lichtstrahl sehen. Es ist wahr, 
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dass der Einfallswinkel gleich dem Reflexionswinkel ist, diese Tat- 
sache hat jedoch nichts mit dem Seh-Phänomen zu tun. Warum 
sagen Sie nicht, dass der Spiegel das Biindel Lichtstrahlen bricht, 
und dass Ihr Auge die Eindrücke empfängt, die ihm durch die ge- 
brochene Lichtwirkung mitgeteilt werden, noch ehe es das Gehirn 
tut? Der Intellekt hat keine Fähigkeit, die Brechung oder den 
Winkel jenes Strahles zu sehen; er weiss nichts von seinem Weg, 
seiner Reise, und der empfangene Eindruck sagt nichts über den 
Spiegel, der zwischen jenem Gegenstand und Ihnen ruht. Der Lampen- 
schirm ist tatsächlich so weit von Ihrem Auge entfernt, als es die 


kombinierten Entfernungen des Schirmes und Ihres Auges vom Glase : 


sind, wenn Sie nach dem Schirm in die Tiefen des Spiegels sehen. 
Es scheint genau jene Entfernung hinter dem Glas nach dem Gesetz 
der Perspektive zu sein, und weil Sie das Brechen in Ihrem Lichtstrahl 


nicht abschätzen können. Das einzige Ding, welches existiert, wenn 


überhaupt etwas in diesem Phänomen existiert, ist dieses Brechen 
des Lichtstrahles, und das können Sie nicht sehen. Das, was ist, 
sehen Sie nicht (das Brechen des Strahles), und das, was nicht ist 
(die Reflexion hinter dem Glas) behaupten Sie zu sehen. Wenn Sie 
das Bild auf dem Glase sehen könnten, würden Ihre Brillengläser 
es im Focus auf das Glas bringen, aber sie tun es nicht. Als Sie 
das Opernglas genau so weit einstellten, als der Schirm von Ihrem 
Auge entfernt ist, und das Brechen des Strahles berechneten, dann 
behaupteten Sie, dass Sie die Inschrift darauf sähen. Wenn ein 
Photograph vorhätte ein Bild des Mottos von der sogenannten Re- 
flexion zu machen, so würde er auch die Camera auf den wirklichen 
Lampenschirm, nicht auf den Spiegel einzustellen haben. Das könnte 
er vermittelst des gebrochenen Lichtstrahles tun.“ 

„Ist es nicht unvernünftig zu behaupten, dass ein Gegenstand 
dort existiert, wo er gar nicht ist?“ 

„Ich sehe den Lampenschirm durch den gebrochenen Lichtstrahl, 
was mit anderen Worten Ihre Art ist von dem zu sprechen, was 
ich sagte.“ 

„Nein, ich sagte nicht, dass Sie den Lampenschirm sahen.“ 

„Alter Mann, Sie erregen mich; ’s ist Ihr eigenes Argument.“ 

„Es ist es nicht.“ l 

Mem Freund starrte ihn verwundert an. 
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„Ich sagte, Sie behaupten, dass Sie ihn sehen. Sie haben weder 
den Gegenstand noch die Reflexion mit dem Auge gesehen. Sie 
haben einen Gehirneindruck gefühlt. Alles, was Sie wahrgenommen 
haben, war die Empfindung einer Beriihrung in Ihrem Gehirn; es 
wurde ein Eindruck auf die Retina hervorgebracht, das ist wahr, ein 
zweiter Eindruck folgte im Gehirn, und diese zweite Berührung er- 
fasste das Bewusstsein und las. Ihre Augen sehen nicht für Sie; 
Sie könnten eben so gut behaupten, dass Sie mit diesem Spiegel 
sehen. Die sonderbaren Zeichnungen in Purkinje’s Experiment, die 
scheinbar vor Ihrem Gesicht stehen, sind Retina-Schatten, auf die 
Retina zurückgeworfen und von da in das Gehirn. Sie sehen weder 
den Schatten auf der Retina, noch die Retina, noch die Figur in 
der Luft. In Wirklichkeit ist der optische Nerv ein Teil des Ge- 
hirns. Es ist eine Gehirn-Projektion, aber nicht der Sitz des Be- 
= wusstseins. Die Retina ist ein Teil dieses Nerven. Purkinje’s Zeich- 
nungen sind dann in jedem Sinne Gehirn-Szenen; Sie sind sich nur 
eines Bildes bewusst, das im Gehirn ist. Man paralysiere den op- 
tischen Nerv und das Bild mag noch so lebendig auf der Retina 
sein, und dennoch unsichtbar oder besser unfühlbar. Wir werden 
zu einem anderen Punkt übergehen, wenn sich ein anderer darbietet. 

„Ich bin müde‘, unterbrach ich ihn, „müde dieser Narrheit. Sie 
verdrehen Tatsachen, wie es Ihnen beliebt, und beweisen an dem 
einen Tage durch Argumente, die Sie am anderen Tage zu wider- 
legen pflegen.“ 

„Ja, und Ihre Meister in der Wissenschaft lehren heute das, 
was sie gestern noch als Irrtümer erklärten. Sie stellten einmal 
die Behauptung auf, dass Sie Ihre Reflexion in dem Spiegel sahen, 
und ich fügte hinzu ‚nein, nicht die Reflexion, sondern die Reflexion 
der Reflexion.‘ Konnte ich mir denn Zeit nehmen, Ihnen diese Lek- 
tion zu lehren? Ich habe viele Ihrer irrtümlichen Behauptungen 
übersehen und selbst einige menschliche Irrtümer gebraucht, um ver- 
standen zu werden. Viele Dinge, die hätten studiert werden sollen, 
sind stillschweigend übergangen worden. Sie konnten im Augen- 
blick nicht aufgenommen werden. Sind Sie fertig?“ fragte er. 

„Nein. Sie behaupteten heute Abend, dass der Raum leer sei, 
und Sie wissen, dass er mit Sonnenstrahlen erfüllt ist.“ 

„Ich tat es gar nicht.‘ 
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— Ich war sprachlos. 
„Ich sagte, soweit es die Beobachtungsfähigkeit der Menschen 
betrifft, ist der Raum leer. 

„Ah“, ich lächelte höhnisch. 

„Ja, eine vollkommene Leere.“ 

„Kein Äther des Aristoteles darin?“ 

„Nein.“ 

„Kein Sonnenschein ?“ 

„Nein.“ 

„Keine Hitze?“ 

„Nein.“ 

„Keine Elektrizität?“ 

„Nein.“ 

„Entweder sind Sie der arroganteste aller Sterblichen, oder wir 
sind Narren.“ 


„Keine dieser Bedingungen ist notwendig. Lassen Sie uns ver- 
nünftig darüber sprechen. Die Astronomen und Mathematiker pflegen 
Kalkulationen über die enorme Summe von Kraft anzustellen, welche 
die Sonne in den Raum ergiesst. Auf welche Voraussetzungen ba- 
sieren Sie ihre Kalkulationen ?“ Er wendete sich damit an meinen 
gelehrten Freund. 


„Die kalkulieren nach der Summe, welche die Erde empfängt" 
war die Antwort. 


„Oh. Welchen Beweis haben Sie aber nun dafür, dass die Sonne 
dieselbe Kraftsumme auch anderswo im Raum verstreut?“ 


(Kapitel 46: Die Vision von der Zukunft der Wissen- 
schaft.) 


„Hören Sie“, sagte der sonderbare Gast; „lassen Sie uns vor- 
stellen, dass Drähte von Ihren Augen ausgehen hinaus in den Raum. 
Lassen Sie uns vorstellen, dass Gravitation, nicht Licht die Empfin- 
dung hervorruft, die Sie Sehen nennen, und dass diese Kraft den 
Drähten folgt. Ein Draht wird dann für den Gesichtssinn durch- 
sichtig. Nun wollen wir uns denken, dass die Spitzen dieser Drähte 
in Knöpfen enden, und dass diese Knöpfe die erregenden Punkte 
sind und so einzeln das Auge beeindrucken. Jeder Draht wird ein 
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Medium, fähig, die Kraft, welche dem Gehirn hinter dem Auge die 
Figur des Knopfes an der Spitze des Drahtes gibt, zu übertragen. 
„Jeder Draht ist einfach ein Kanal oder ein Weg, der direkt 
vom Gehirn, durch das Auge, zu der Knopfspitze leitet. Der Knopf 
ist an dem einen Ende, das Gehirn an dem anderen und alles zwi- 
schen den dünnen Drähten ist frei. Wir wollen uns nun denken, 
dass der Beobachter aus dem, was er weiss, gefragt wird, seinen 
Eindruck von der Kraftsumme zu geben, die diese Kugeln ausstrahlen. 
Die Entscheidung wird sein, dass sie in allen Richtungen dieselbe 
Kraftsumme ausstrahlen und so allen Raum zwischen den Drähten 
mit der erregenden Kraft durchdringen, im Verhältnis zu dem, was 
das Auge empfängt. Diese Kugeln werden nur vom Gehirn ge- 
sehen; nichts anderes ist je gesehen worden, nichts ist bekannt über 
den unermesslichen Raum zwischen den ausstrahlenden Drähten. 
„Nun zu Ihrer Sonne, den Sternen, den Planeten. Diese Körper 
sind so weit als die Menschen wissen mit einander durch Energie- 
kanäle verbunden, die augenscheinlich Hitze und Licht, sowie andere 
Kraftäusserungen übertragen. Es existiert kein Beweis dafür, dass 
diese Kanäle nicht alle Energie übertragen, welche durch diese Kör- 
per aufgespeichert ist. Gegenwärtig können wir nur mittels einer 
dieser Energieformen, dem Licht, sehen, aber in der Zukunft werden 
die Menschen -noch vermittels anderer sehen. Wie vorher bemerkt, 
ist es für manche Menschen ein angenehmer Zeitvertreib, die Kraft- 
summe zu kalkulieren, welche die Sonne in den Raum ausstrahlt, 
indem sie ihre Rechnung auf die Summe basieren, die nach ihrer 
Ansicht die Erde empfängt. Da sie jedoch niemals etwas ausser 
den Kanälen gesehen haben, welche direkt von der Erde zur Sonne 
und den anderen Himmelskörpern führen, haben sie keinen Beweis 
zu zeigen, dass irgend eine Kraft ausserhalb der Fäden geht, welche 
die Himmelskörper verbinden. Sie raten nur, und wie immer lächer- 
lich. So weit es den Raum. betrifit, hat der Mensch keine Data an- 
zuzeigen, dass ein Kraftteil irgend welcher Art in den Raum ent- 
flieht. In der Tat, er nimmt an, dass Gravitation nur in Linien 
existiert, welche Stoff mit Stoff verbinden, und weil gewisse Kraft- 
modifikationen nach allen Richtungen in seinem Stoff-umgebenen 
Gefässen ausstrahlen (wie zum Beispiel eine heisse Eisenkugel in 
einem Vakuum-Glas), so folgert er daraus, dass bekannte Kräfte in 
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allen Richtungen entsprechend von Planeten und Sonne in den Raum 
hinausgehen. Der Mensch hat niemals ausserhalb der Linien gesehen, 
welche seine Erde mit den anderen Planeten und Sonnen verbinden, 
welche (die Sonnen) als Ganglien- oder Nerven-Zentren, einfach Be- 
halter dieses zusammengesetzten Netzwerkes sind. Der ganze Raum 
zwischen diesen Kanälen und ausserhalb dieser Kanäle ist für den 
Menschen so schwarz, wie die Dunkelheit nur sein kann, eine Leere. 
Wo eine Linie eine andere kreuzt, tritt eine Sonne ins Dasein. So 
wie Knoten im Netz des Fischers, wo die Faden sich kreuzen, so 
werden die Schnitt-Punkte der Kanäle wie Sonnen, und wie ein 
ungeheures Netz im Raume bewegen sich diese verschlungenen 
Energieströme durcheinander und streifen durch den Raum der 
Ewigkeit. 

„Nun lassen Sie mich noch etwas weiter gehen in dieser Ge- 
dankenrichtung. Nehmen wir an ein Insekt, das fähig wäre zu 
sehen, und vermittels der Nerveneindrücke zu denken, ruhte in dem 
grossen Nerven der Halswirbel eines lebenden Menschen. Für jenes 
Insekt würden Knochen, Muskeln, Adern, Blut und Gewebe aller 
Art kein Dasein haben, und das Universum ausserhalb jenes mensch- 
lichen Körpers würde für dasselbe wie nichts sein. Da es nur die 
Nervenzentren fühlt und damit die Nervenganglien sieht, würde dieses 
Insekt sagen: „Es gibt Energie-Quellen; alles ausserhalb dieser Ner- 
ven, welche zu diesen Zentren führen, ist eine Leere. Für dieses 
Insekt würden nur die Nervenstränge und das Grossgehirn an der 
einen Spitze eine Wirklichkeit sein; alles übrige würde leerer Raum 
sein. Wenn ein Nerv sterben würde, würde der Nerv und alles 
hinter und ausser demselben eine Leere werden. Wenn die Person 
einen toten Zahn hätte, ungeachtet seiner sonstigen Solidität, so 
würde es für das Insekt kein Zahn, sondern nur ein freier Raum sein.“ 

„Wissen Sie“, fragte der alte Mann plötzlich, „wissen Sie wie 
viele tote Zähne (ausgediente Sonnen und Planeten) an Ihrer Erde 
und Sonne hängen, die kein Licht, keine Hitze, keine Elektrizität 
mehr ausgeben; mit anderen Worten entblösst sind von Schwer- 
kraft und anderen unsichtbaren Energieformen? Wissen Sie wie 
viele tote Welten im Raume hängen, entblösst der Schwerkraft, 
des Lichtes, der Hitze, jeder Art Energie, infolgedessen unsichtbar 
für Sie? transparent für Ihre Energie? Wissen Sie wie viele le- 
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bendige Welten an Ihrer Sonne hängen, aber über oder unter der 
Ebene, auf der sich Ihre Familie von Planeten bewegt? Wissen 
Sie, wie viele Raum-Medien klar wie Krystall in ihrer Substanz, 
aber undurchsichtig wie Graphit, wo sich die Oberflächen berühren, 
die Welten über und unter der Ebene, die von unserer Planeten- 
familie eingenommen wird, unkenntlich machen?“ Er zögerte. 

„Weiter“, sagte mein Gefährte, „fahren Sie fort“. 

„Nun“, sagte der geheimnisvolle Besucher, „wissen Sie wo 
Ihre Sonne steht? “ 

„Natürlich“. 

„Nein, Sie wissen es nicht. Der Energiefaden, welcher Ihre 
Erde mit der Sonne verbindet kann zusammengedreht, verschlungen, 
gebogen sein, reflektiert von unsichtbaren Oberflächen der Raum- 
teile hier und da, und für Sie muss er gerade sein. Dieser Faden 
ist für den Menschen auf der Erde die Grösse der Erde; ehe er 
die Sonne erreicht, kann er zusammenschrumpfen zum Diameter 
eines Fadens. Wenn er zerreissen würde, würde Ihre Sonne im 
Augenblick verschwinden. Sie sehen zurück nach Ihrer Sonne 
vom Ende des Kanals; Sie wissen nichts von den Kurven und 
Winkeln, welche dazwischen liegen. Sie sahen den Lampenschirm 
nicht, wo er ist, denn Sie wussten, dass er hinter Ihnen war. Sie 
sehen die Sonne und andere Himmelskörper selbst weniger klar; 
denn Sie denken über sie nur nach der Kenntnis, die Sie vom 
Ende der Linie ableiten. Das andere -Ende ist niemals berührt 
worden. Sie sehen sie durch Kanäle, welche, so weit es Sie be- 
trifft, gerade oder krumme sein mögen, sie mögen spiralförmig oder 
winklig sein, mögen ihre Gestalt, Grösse, Entfernung verändern. 
Würden Sie nicht überrascht sein zu wissen, dass oberhalb Ihrer 
Atmosphäre Ihre Sonne unsichtbar ist. Von ausserhalb der gasigen 
Hülle dieser Erde scheint sie ein kleines Loch, denn Licht ist 
erdgeboren.“‘ 

Wir sassen sprachlos zusammen da. Dann fragte der Seher. 
„Wollen Sie die Zukunft der Wissenschaft schauen ?* 

„Ja“ antworteten wir beide gleichzeitig. „Ich bin der Mann“ 
nahm den Lampenschirm ab. „Setzen Sie sich nebeneinander und 
sehen Sie auf die Lampe, wie Sie dieselbe in dem Glas drüben 
sehen.“ Wir richteten unsere Augen nach dem Spiegel. Er trat 
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hinter uns, legte auf die Stirn eines jeden von uns eine seiner 
Hände. „Sehen Sie“, sagte er, „sehen Sie“. | 

Als er diese Worte wiederholte, verschwand die Lampe, der 
Raum verschwand, die Dinge schienen aufgelöst, und unsichtbare 
Dinge traten an ihre Stelle; Dinge, die ich nicht sagen und an die 
ich nicht denken darf, wurden plötzlich sichtbar. Von dem zu sprechen, 
was meinen Geist während dieser Vision einhüllte, hiess eine Kreu- 
zigung von Seiten meines gelehrten Freundes heraufbeschwören. 
Vielleicht habe ich es schon getan. 

Als die Vision verschwand, war der alte Mann gegangen, und 
ich fand meinen gelehrten Freund wie betäubt an meiner Seite. Es 
war, als kehrten wir zusammen aus jener Vision der Zukunft der 
Wissenschaft zu Erdszenen zurück, aus jener Vision, von welcher 
zu sprechen Keiner von uns je wagen wird. 

Er erhob sich, ergriff meine Hand und ging zur Türe. 

„Wirst Du wiederkommen?“ fragte ich. 

„Nein“, sagte er und ging stillschweigend davon. 

Ich sass still in meinem Zimmer in Gedankenschatten gehüllt, 
wie sie zu solchen kommen, wie ich bin. 

Prof. John Uri Lloyd. 


Es liegt in deiner Hand, dass dein Leben immer ruhig dahin- 
fliesse, wenn du nur den rechten Weg folgen und auf ihm urteilen 
und handeln willst. Denn der Scele Gottes und des Menschen und 
überhaupt jedes vernünftigen Lebewesens sind folgende zwei Eigen- 
schaften gemein: sie lässt sich von nichts anderm hindern, und ihr 
Wohl beruht auf einer gerechten Gesinnung und Handlungsweise, 
und darnach allein geht all ihr Streben. — 

Dringe in das Innere der Menschenseelen ein, und du wirst 
erkennen, vor was für Richtern du dich fürchtest und was für Richter 


sie über sich selbst sind. — 
Mare Aurel. 


Karma. 


Das Gesetz der Reinkarnation. — Der Flug der nie irrenden 
Gerechtigkeit ist zu weit, um sich auf die Grenzen eines kurzen 
Erdenlebens zu beschränken, sie kann nicht durch das beschränkt 
werden, was wir zwischen unserer Geburt und unserem Tod beob- 
achten. Wir ernten Wirkungen von (und selbst vorher noch) dem 
Moment unserer physischen Geburt an, und wir erzeugen Ursachen 
bis zum letzten Moment unseres physischen Todes. Wir kommen 
in die Welt mit fertig abgeschlossenen Charakteren, wir landen in 
einer bestimmten Umgebung, welche sich mehr oder weniger von 
der Umgebung aller anderen Menschen unterscheidet. Warum? Weil 
die nie irrende Gerechtigkeit alle Welten regiert. Weil wir die Ur- 
sachen jener Wirkungen erzeugten, die Linien jenes Charakters ein- 
prägten, jene ganz besondere Umgebung in vorhergehenden Erden- 
leben erwarben und nun ernten müssen, was wir säeten. 

Mr. Fielding beschreibt das so ausführlich in der „Seele eines 
Volkes‘ (‚Soul of a poeple“). 

„Die Menschen“, sagt er, „sind nicht durch Zufall weise oder 
beschränkt, rechtschaffen oder böse, stark oder schwach geboren. 
Die Lebenslage eines Menschen ist das genaue Resultat eines ewigen 
Gesetzes, dass wie ein Mensch säet, so soll er ernten; d. h. so wie 
er erntet, hat er gesäet.‘ 

Wenn man daher einen Menschen findet, dessen Wünsche auf 
das Böse gerichtet sind, so ist das, weil er sich in seinen vorher- 
gehenden Leben für das Böse erzogen hat. Und wenn er recht- 
schaffen und wohltätig ist, duldsam und voller Sympathie, so ist es, 
weil er in seiner vorhergehenden Existenz diese Tugenden gepflegt 
hat, er ist dem Guten gefolgt und dies ist zur Gewohnheit seiner 
Seele geworden. 

So ist jeder Mensch sein eigner Schöpfer. Er kann niemand 
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für seine Unvollkommenheit tadeln, als sich selbst, hat niemand für 
seine Tugenden zu danken, als sich selbst. Innerhalb des unver- 
änderlichen Gesetzes der Gerechtigkeit ist jeder Mensch absolut der 
Schöpfer seiner selbst und seines eignen Schicksals. Es lag immer 
und liegt in jedes einzelnen Menschen Macht zu entscheiden, was 
für ein Mensch er sein wird. Ja, es liegt nicht allein in seiner Macht 
das zu tun, sondern ein Mensch muss sich tatsächlich selbst formen. 
Es gibt für ihn keinen anderen Weg sich zu entwickeln. 

Jeder Mensch hat gleiche Chancen gehabt. Wenn die Zustände 
jetzt ungleich sind, ist er allein dafür zu tadeln. Es liegt in seiner 
Macht alles wieder gut zn machen; wenn auch nicht in diesem kurzen 
Leben, so doch in dem nächsten oder dem darauffolgenden. 

Der Mensch ist nicht mit einem Male vollkommen, sondern er 
braucht Zeit zu seinem Wachstum, wie alle wertvollen Dinge. Du 
könntest ebenso gut erwarten, dass ein Thekabaum in einer Nacht 
im Garten emporwächst, als dass ein rechtschaffener Mensch in einem 
Tage wird. Und so ist ein Mensch nicht nur die Summe seiner 
Leidenschaften, seiner Taten und Gedanken in der Vergangenheit, 
sondern er bestimmt in jedem Moment seines täglichen Lebens, was 
für ein Mensch er in Zukunft sein wird. Jede Handlung, jeder 
Gedanke hat seine Wirkung nicht allein auf die äussere Welt, sondern 
auf die innere Seele. Wenn Du dem Übel nachfolgst, wird es mit 
der Zeit zur Gewohnheit Deiner Seele. Wenn Du dem Guten folgst, 
so verschönert jede gute Tat Deine Seele. Der Mensch ist so, wie 
er sich selbst gemacht hat, er wird sein so, wie er sich macht. 

Lohn und Strafe. — Die Bezeichnungen Lohn und Strafe 
werden oft in Verbindung mit dem praktischen Aspekt des Karma 
oder der Gerechtigkeit gebraucht, und, obwohl es besser wäre die 
Namen aufzugeben, wenn wir wirklich versuchen unsere Gedanken 
zu ordnen, so können wir doch in diesen vertrauten und ausdrucks- 
vollen Benennungen am besten das Gesetz erörtern. Wir werden 
jedoch sehen, dass wir uns selbst belohnen und bestrafen; die Idee 
eines kosmischen Belohners und Bestrafers entspringt der Unwissen- 
heit und Phantasie. | 

Es gibt nicht allein keinen kosmischen Vollzieher der Gerech- 
tigkeit, sondern nicht einmal das Gesetz selbst handelt; denn das 
Gesetz ist keine Ursache, daher kann genau genommen das Gesetz 
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weder belohnen noch bestrafen. Der Mensch handelt und die Wir- 
kung folgt nach dem Gesetz. Infolgedessen ist Karma durchaus 
nicht ein anderer Name für Vorsehung in der üblichen christlichen 
Auffassung. Der orthodoxe Christ hält Gott für ein gänzlich vom 
Kosmos getrenntes Wesen, und das Kosmos für dessen Schöpfung: 
er glaubt, dass dieser Gott willkürlich gewisse Gesetze aufgestellt 
hat und den Menschen frei geschaffen hat sie zu befolgen oder zu 
übertreten. Wenn ein Mensch das Gesetz hält, wird er belohnt, 
wenn er es bricht, wird er bestraft — nicht durch sich selbst, son- 
dern durch Gott, den Gesetzgeber und Löser. „Die Rache ist mein, 
sagt der Herr.“ Dieses Dogma kann im Geiste derer keinen Raum 
mehr finden, die wirklich an das Gesetz glauben. Ein Gesetz, das 
man übertreten kann, würde überhaupt kein Gesetz sein, sondern 
nur eine zeitweilige Regel, die möglicherweise in einem Chaos herr- 
schen könnte, aber nicht in einem Kosmos. 

In der physischen Welt bringen gemäss dem Gesetz der Kau- 
salität alle Handlungen ihre eignen Wirkungen hervor. Die Wirkung 
ist an die Ursache gebunden, da sie, in anderen  Zeitmomenten 
gesehen, die Ursache selbst ist. So ist in den mentalen und mora- 
lischen Welten Strafe oder Lohn einer Handlung in der Handlung 
selbst gebunden. Der Täter einer Tat lohnt oder straft sich dem 
Gesetz zufolge selbst. „Ein jeder enthält im Bereiche seines eignen 
Tabernakels das Obergericht — Ankläger, Verteidiger, Jury und 
Richter -- dessen Richtspruch der einzige letzter Instanz ist.“ Wir 
begehen eine böse Tat. Die Anklage, Verteidigung, Verdikt, Ge- 
richt und Verurteilung sind alle in dieser Tat selbst eingeschlossen. 
Wir führen die Handlung aus. Die exakte unangenehme Reaktion 
folgt, und wir nennen es Strafe. Derselbe Vorgang vollzieht sich 
im Falle einer guten Handlung. Ihre Würdigung, Verdienst, Bei- 
fall und Lohn sind in der Tat selbst enthalten. Wir begehen die 
Handlung, und die Reaktion ist unvermeidlich. Wenn sie angenehm 
ist, nennen wir sie Belohnung. 

Der Mensch ist ein bewusstes Energiegebiet, gross oder klein, 
je nach seiner eignen Erkenntnis. Die beständig durch dieses Ge- 
biet fliessenden Energien bilden einen geschlossenen Kreis von 
grösserem oder geringerem Umfang. Alle, die ausströmen, kehren 
zurück, und der Mensch, der Handelnde, ist immer mit ihrer Trans- 
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formation beschäftigt: immer zu Handlungen gezwungen, physischen, 
psychischen, mentalen oder moralischen. Da der Mensch handelt, 
erfährt er die genaue Wirkung, die er selbst durch seine eignen 
Handlungen erzeugte. 

Und da diese Gebiete der Energie, welche wir menschliche 
Wesen nennen, alle mit einander verbunden sind, kann keiner durch 
oder für sich selbst allein handeln. Wir können daher im jetzigen 
Leben die Wirkung irgend einer in der Vergangenheit vollzogenen 
Tat über irgend ein anderes Wesen als karmischen Agenten zurück- 
erhalten. Sehen wir das nicht oft im Leben? Da wir die Ursache, 
die ‘wir erzeugten, längst vergessen haben, mag uns die Wirkung 
sehr ungerecht erscheinen. Aber ein schlechtes Gedächtnis berührt 
das Gesetz garnicht. Wilder Hafer, der in der Jugend gesäet wurde, 
reift im Alter, obwohl der Säemann die Aussaat ganz vergessen haben 
mag. Ein Leben, das in der Jugend weise gelebt wurde, wird im 
späteren Leben belohnt, auch wenn die Einzelheiten der früheren 
Jahre vergessen worden sind. So bringen die Gedanken und Taten 
früherer Leben ihren Lohn und ihre Strafe in dieses Leben herüber, 
wenn wir auch ihre Erzeugung vergessen haben. 

Und wenn wir über die Beschwerden, über scheinbare Unge- 
rechtigkeiten sprechen, mag noch erwähnt werden, dass, obwohl wir 
beständig Klagen über die Ungerechtigkeit der unangenehmen Lage, 
in welcher sich manche Leute befinden, hören und über die schmerz- 
lichen Wirkungen, die sie erfahren haben, ohne imstande zu sein 
irgend eine Ursache dazu einzusehen, die sie selbst hervorgebracht 
haben sollen, so hören wir doch niemals Beschwerden über die Un- 
gerechtigkeit ihrer angenehmen Lage und der schönen Wirkungen, 
die sie erlebt haben, obwohl sie ganz unfähig sind herauszufinden, 
dass sie selbst cs gewesen sind, welche die unerwarteten Freuden 
hervorgebracht haben. Hat man je gehört, dass sich jemand über 
eine unerwartete Erbschaft beklagte? Der Empfänger jener Erb- 
schaft würde aber sehr entrüstet sein, wenn ihn irgend ein Verlust 
treffen würde. 

Saat und Ernte. — Wir haben gesehen, dass Wirkungen nicht 
immer sogleich sichtbar werden, und wenn sie sich manifestieren, 
ist die darauf verwendete Zeit nicht notwendig von derselben Dauer, 
wie sie die Erzeugung der Ursache in Anspruch nahm. Eine Hand- 
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lung, die Ursache ist, kann sich auf lange Zeit ausdehnen, während 
die darauf folgende Handlung als Wirkung nur kurze Zeit braucht 
— und umgekehrt. Wir mögen z. B. einen Monat darauf verwenden, 
um einen Explosivstoff herzustellen, und wenn die Explosion erfolgt, 
vollzieht sie sich in einer Sekunde. Anderseits können wir eine Uhr 
in zehn Sekunden aufziehen, und es wird eine Woche dauern, ehe 
sie abgelaufen ist. Die aufgesparten Kräfte können nur befreit 
werden, je nachdem wie und wann die Bedingungen es erlauben. 
Das entsteht aus den verwickelten Zwischenhandlungen der Energien, 
denn die befreienden Bedingungen stellen nur andere Ketten von 
Ursachen und Wirkungen dar. Im Fall der Uhr ist es die Hand- 
lung des Entrinnens ctc., beim Explosivstoff die Anwendung des 
Zündholzes. 

Durch die Handlung wird tätige Energie in latente verwandelt. 
Wenn die Bedingungen die Verwandlung dieser latenten Energie 
wieder in tätige begünstigen, so erscheint das, was wir sehr gut 
Reaktion nennen können. Diese Bedingungen können sich sogleich, 
in einem Tag, einer Woche, einem Jahr oder in einer Million von 
Jahren darbieten. In dem gegebenen Beispiel vom in die Luft ge- 
worfenen Stein beginnt die Reaktion sofort; aber wenn der Stein 
auf irgend einem Lager über dem Boden ruhen bleibt, so erscheinen 
die Bedingungen nicht eher, als bis der Stein von seiner Stütze ge- 
stossen wird, wenn die Positions-Energie mit einem Male anfängt 
sich in Bewegungs-Energie zu verwandeln. 

Wir können diesen Vorgang der Aktion und Reaktion bei 
unseren Körpertätigkeiten beobachten. Nehmen wir einen sehr ein- 
fachen und sehr gewöhnlichen Fall an. Ein Mensch überisst sich. 
Das ist, sein Organismus nimmt (zwangsweise) Energien, die er nicht 
verlangt, auf und sammelt sie unter unbeachtetem Protest auf. Über- 
essen ist die Handlung, die Reaktion sieht man in den Bemühungen 
des Organismus, jene Energien loszuwerden, indem er ihnen die 
Bedingungen bietet sich zu befreien. 

Diese Reaktion manifestiert sich gewöhnlich für die Wahrneh- 
mung durch Übelsein und Schmerzempfindung. Aber Unwohlsein, 
Krankheit ist kein Ding an sich. Es ist ein Name, den man dem 
Zustand des Organismus gibt, welcher sich selbst von unbrauchbaren 
Energien (positiven oder negativen) befreit, mit andéren Worten ein 
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einer unrechten Handlung Entgegenhandeln. Wenn man daher vom 
Heilen einer Krankheit spricht, so ist das nur eine nachlässige Sprech- 
weise. Wir können keine Krankheit heilen; wir können nur den 
Organismus unterstützen sein Gleichgewicht wieder herzustellen. Dann 
wird die Krankheit verschwinden, wie die Finsternis in einem Raum 
verschwindet, wenn wir uns dem Licht zuwenden. 

Betrachten wir eine solche Krankheit wie die Kinderblattern. 
Das ist kein Ding an sich, wie manche vermuten. Es ist der Name, 
den man einem Zustand gibt, welcher vorherrscht, während gewisse 
unerwünschte Energien befreit worden sind, und gewisse Reaktionen 
stattfinden. Diese Energien mögen denkbarerweise nun losgetrennt 
sein, oder die Reaktion mag unter anderen Umständen hervorge- 
rufen worden sein, wie sie physikalische Uebung hervorbringt, die 
gar keine Schmerzen oder Krankheit hervorbringen, sondern nur 
eine heilsame Anstrengung. 

Und wie wir keine Krankheit heilen können, so können wir 
auch keine aufnehmen. „Ansteckung“ ist auch so ein nachlässiger 
Ausdruck. Wenn wir durch unsere eigenen Handlungen unser 
System mit nutzlosen Energien überfüllt haben, so ist eine Reaktion 
unvermeidlich, und ein freundliches Mikrob — Blattern, Typhus, 
Cholera etc. — schafft die Bedingungen für die notwendige Reak- 
tion, für die Verwandlung der aufgesparten Energie in tätige, und, 
wenn man diese Veränderung vernünftig beobachtet, wird man bald 
die nutzlosen Beschwerden los sein. Es ist gut allen Wesen gegen- 
über — selbst Mikroben — die richtige Gemütsverfassung zu haben 
und es ist leicht begreiflich, dass die Bacillen der sogenannten In- 
fektionskrankheiten von der wohltätigen Natur vorgesehen sind, um 
uns in den Stand zu setzen jenes Gleichgewicht der Energien wieder- 
herzustellen, welches wir Gesundheit nennen, und das durch unsere 
eigne Unkenntnis des Gesetzes zerstört wurde, das wir aber auf 
andere Weise wieder herzustellen unfähig oder nicht gewillt ge- 
wesen wären. 

Das alles gilt auch für mentale und moralische Energien. Men- 
tale und moralische Gesundheit werden von gleichen Gesetzen be- 
herrscht, der gegebene Raum ist nur unzureichend, um näher darauf 
einzugehen. Da wir aber das Gesetz kennen, können wir die Pro- 
zesse leicht selbst verfolgen. 
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Drei Abteilungen des Karma. — Wenn wir nun sehen, dass 
Kräfte aufgespart und Wirkungen hinausgeschoben werden können, 
so wird es auch verständlich, dass Karma unter drei Gesichtspunkte 
gebracht werden kann, übereinstimmend mit den drei Zeitabschnitten. 
Zuerst ist da unser vergangenes, angesammeltes Karma; das ganze 
Karma, das wir in der Vergangenheit angehäuft, und dessen Wir- 
kungen wir noch nicht an uns erfahren haben. Zweitens gibt es 
unser gegenwärtiges Karma, oder das Karma, das jetzt eintritt; 
jenen Teil des Vorrats, von welchem wir in dem Leben, das wir 
jetzt leben, die Wirkungen erfahren. Drittens gibt es für uns ein 
zukünftiges Karma, das Karma, welches wir uns jetzt schaffen und 
anhäufen, und dessen Wirkungen wir in der Zukunft erfahren werden. 

Im vergangenen, gegenwärtigen und zukünftigen Karma finden 
wir eine Erklärung für viele Lebensprobleme. 

Wir sehen, dass das, was wir jetzt als Glück oder Unglück er- 
leben, aus Ursachen entsteht, die wir selbst in vergessener Vergangen- 
heit erzeugt haben: wir sehen, wie es für uns möglich ist, unser 
eigner Schöpfer zu sein: denn, als manifestierte Wesen, sind wir 
von den Energien aufgebaut, die wir selbst durch unsere eigenen 
Handlungen verwandeln: wir sehen, wie wir für uns Vorräte zu- 
künftigen Wohls oder Übels anhäufen. Wir erkennen, wie kleine 
Ursachen scheinbar grosse Wirkungen hervorrufen. Die kleinen Ur- 
sachen befreien nur die grossen Energie-Lager, welche wirklich erst 
die grossen Resultate hervorrufen. In den Alpen vermag ein oben 
geflüstertes Wort eine Lawine zu verursachen, aber nur, weil Sonne 
und Wind latente Kraft in den Eis- und Schneemassen abgelagert 
haben, die so niedergehalten wurde, dass die leiseste Anregung die 
Umwandlung latenter Energie in tätige vollbringen konnte. Wir 
sehen, wie ein übereiltes Wort, ganz unzulänglich an sich, Kriege 
zwischen zwei Nationen entfachen kann: aber nur, weil die wirk- 
lichen Ursachen zum Kriege sich jahre-, vielleicht jahrhunderte lang 
angesammelt haben. 

Der Weg der Befreiung. — Man könnte fragen: wenn alle 
Handlung dem Kausalgesetz unterworfen ist: d. h. wenn jede Hand- 
lung die genaue Wirkung einer vorhergegangenen Handlung und 
die bestimmte Ursache einer darauf folgenden Handlung ist, sind 
wir dann nicht durch eine unerbittliche Notwendigkeit gezwungen 
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ebenso zu handeln wie wir handeln, und durch alle kommenden Zeiten 
so fortzufahren? Dern, wenn Ursache auf Ursache folgt in einer 
unveränderlichen Reihenfolge, und jede Ursache — da sie zur Wir- 
kung wird — das genaue Äquivalent ihrer vorhergehenden Ursache 
ist, beide gleich in Grad und Art, wo ist dann die Möglichkeit einer 
Befreiung? Gibt es denn kein Entrinnen aus dieser Kette von Ur- 
sache und Wirkung? Sind wir nach allem dennoch nur Kreaturen, 
die einem endlosen Schicksal unterworfen sind? 


Lägt Ihr göbunden auf des Wechsels Rad, 
Und gäb es keinen Weg, Euch zu befrei’n, 
Dann wär’ ein Fluch das Wesen alles Seins, 
Das Leben Höllenpein. 


Gebunden seid Ihr nicht! Die Welt ist schön, 
Das Wesen alles Seins ist Himmelsruh’; 

Das Weh bezwingt der Wille; Gutes reift 
Dem Bessern, — Besten zu. 


Ihr leidet durch Euch selbst. Kein andrer zwingt, 
Kein andrer hält Euch, dass Ihr sterbt und lebt, 
Dass Ihr des Rades Speich’ umarmt und küsst, 
An der Ihr wirbelnd klebt 

Der Tränen Band, die Nab’ der Nichtigkeit. 


Es haben viele schon versucht uns zu zeigen, wie wir zur Frei- 
heit gelangen können, und so mancher hilfreiche Gedanke ist dabei 
ausgesprochen worden. Es will scheinen, als könne endliche Be- 
freiung nur in jenem Herzen des Seins gefunden werden, wo die 
Basis der Handlung, das Gebiet der Handlung und das Zeugnis der 
Handlung — die drei Aspekte des Bong — im Sein selbst ver- 
schmolzen sind; wo der Täter, die Ausführung der Tat und die Tat 
selbst eins sind. Aber die oben angeführten Zeilen Sir Edwin Arnolds 
geben uns die praktische Antwort. 

Die Wahl zwischen gutem und bösem Handeln, obwohl sie ge- 
troffen werden muss, bietet uns kein Entrinnen aus den Folgen des 
Handelns. Wir sind eben so sehr durch unsere guten Taten ge- 
bunden, wie durch unsere bösen, und haben selbst eben so gut auch 
ihre Ergebnisse zu tragen. Gute Werke bringen uns viele Segnungen, 
aber sie allein werden uns nicht zum Frieden bringen. 

Freiheit liegt im Prinzip des Willens, welcher, wie wir gesehen 
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haben, weder Ursache noch Wirkung ist; welcher daher nicht exi- 
stiert in Raum und Zeit. Er ist die Macht, die über diesen drei 
Zuständen des Handelns steht. Der reine Wille ist das, was die 
Handlung bestimmt und in der Wahl der Handlung entscheidet; 
aber er selbst handelt nicht. Er ist ewig frei. 

Der erste Schritt zur Befreiung ist das ins Gleichgewicht Bringen 
des Handelns. Das ist die erste Entscheidung des Willens. Da alle 
Energieformen nur Grade der Einen Göttlichen und Ewigen Kraft 
sind, erscheint es, als seien alle diese Handlungen (oder Kraftum- 
wandlungen), die wir als „unrecht“ oder „böse“ bezeichnen, wirk- 
lich nur zeitweilige Loslösungen von der grossen Harmonie des Han- 
delns — eine Trennung, die aus Unwissenheit erfolg. Wenn wir 
sie genau mit ihrem Gegenteiligen ausgleichen, hört weiteres Han- 
deln auf. Wenn Du durch vergangene Handlungen eine Richtung 
zum Unrecht gegeben hast, so entscheidet das Gesetz der Beharrung, 
dass das Unrecht fortfährt sich zu wiederholen und wieder zu han- 
deln, bis Du eine verändernde Ursache in das Spiel einsetzst. 

Die Vorstellung, vom Willen zurückgehalten, kann eine Tendenz 
in der entgegengesetzten Richtung geben, und wenn die Gelegen- 
heit, Unrecht zu tun, zurückkehrt, so wird sich zwischen den beiden 
Bestrebungen ein ernster Kampf entspinnen, der sehr interessant, 
aber oft sehr schmerzlich mit anzusehen ist, und vielleicht, wenn 
die Anstrengung stark genug, d. h. willensstark genug gewesen ist, 
so wird das böse Bestreben vom guten ausgeglichen werden und es 
wird Harmonie herrschen. Auf diese Weise kann ein egoistisches 
Streben durch ein altruistisches ausgeglichen werden. Wenn Du 
Hass gegen einen Anderen fühlst, so kannst Du diesen besonders 
empfindlich berührenden Ausfluss des Handelns zum Stillstehen bringen, 
wenn Du Dich zwingst für jenen Anderen liebe und freundliche Ge- 
danken zu fühlen. Dieses Ausgleichen nennt man Shila oder Harmonie. 

Aber das Ausgleichen des Handelns ist nicht genügend. Es 
muss ausgeführt werden, aber es wird selbst nur zu einem Aufschub 
führen, der noch keine Freiheit ist. Es gibt einen weiteren, grösseren 
Schritt. Wir können nicht durch eine Handlung der Kette von Hand- 
lungen entrinnen. Wir müssen uns selbst durch Weisheit befreien. 
Wir können das Gesetz kennen lernen und durch die Kenntnis des- 
selben eins mit ihm und so wirklich frei werden. Aber die Er- 
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werbung der Weisheit hat ihre Bedingungen. Sie kann nur erlangt 
werden, wenn wir frei werden. Wir müssen frei sein, um weise zu 
sein, weise sein, um frei zu sein. Weisheit kann nur erreicht werden, 
wenn wir der Frucht der Handlung entsagen. Wir müssen das Ge- 
lübde der Armut, d. h. der Freiheit auf uns nehmen. So lange wir 
an der Frucht der Tat hängen, wird die Frucht der Tat (welche 
die Reaktion ist) uns anhängen. Wir müssen unser „Tun“ ausführen 
wie eine Pflicht, als das, was getan werden muss. Wir müssen die 
Tat um ihrer selbst willen begehen, ohne nach dem Resultat zu 
fragen. Die Pflicht allein gehört individuell wirklich uns; denn nach 
der Vermischung aller Handlungen, sind die vollen Konsequenzen 
nicht unter unserer alleinigen Herrschaft, sie gehören uns nicht allein. 
Wenn wir aber durch einen Grad Egoismus die Folgen beachten 
(und wir mögen uns wohl durch die Abneigung vor unangenehmen 
Folgen oder durch den Wunsch nach angenehmen, sowohl durch 
das Verlangen zu haben, als nicht zu haben, um die Konsequenzen 
unseres Handelns kümmern), dann bindet dieser Wunsch die Kon- 
sequenzen an uns. Wenn wir frei sein wollen, müssen wir handeln 
oder uns des Handelns enthalten, je nach dem Fall, einfach weil 
es recht ist so zu tun, und absolut frei von persönlichen Zwecken. 
Wir müssen, wie Kant sagt, handeln als würde der Grundsatz unserer 
Führung zu einem universellen Gesetz. Die Resultate müssen wir 
dem göttlichen Selbst, dem universellen Selbst aller Wesen überlassen. 

Die wissenschaftliche Anwendung dieser Vorstellung mag uns 
helfen den Unterschied zwischen dem Resultat einer Handlung, die 
mit Berechnung oder selbstisch getan wurde, und einer Handlung, 
die selbstlos und ohne Berechnung ausgeführt wurde, zu verstehen. 
Jasper Niemand hat es folgendermassen erklärt: „Wir können uns 
vorstellen, dass, wenn ein Mensch eine selbstische Tat vollbringt 
(gut oder böse) oder einen selbstischen Gedanken denkt, derselbe 
als eine spezifische Vibration in die flüchtige und subtile ätherische 
Welt eingeht, gefärbt so zu sagen mit seiner mentalen und mora- 
lischen Farbe; er trägt gewissermassen seinen Stempel in jenem 
Schwingungsverhältnis, welches sein eigenes ist. Wir können uns 
vorstellen, wie er eine unermüdliche Energie in jenen Äther hinaus- 
schickt, der mächtig auf das Beben eines Gedankens antwortet, und 
wie die moderne Wissenschaft uns sagt die fernen Sterne mit ihrem 
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dynamischen Pulsschlag berührt. An den Grenzen eines Systems 
muss die Energie umkehren, und sie reagiert so natiirlich in der 
Richtung des geringsten Widerstandes zurück zu der Sphäre oder 
Basis, von der sie ausging und welche sie am stärksten anzieht; 
mit sich bringt sie alles, was sie im Lauf der langen Reise aufge- 
nommen hat und wirkt auf den Täter, den Schöpfer, zu dem sie 
zurückkehrt auf mannigfaltige Weise. Nun stelle man sich das 
Gegenteil dieses Falles vor, einen selbstlosen Menschen, der nur 
aus Pflichtgefühl heraus handelt und in Übereinstimmung mit dem 
fortschreitenden Streben des Entwickelungs-Gesetzes. Da er sieht, 
dass die Menschheit ein unzertrennliches Ganzes ist, werden seine 
Taten keine persönliche Färbung haben. Sie schaffen keine spezi- 
fisch selbst verdichteten und entgegengesetzten Strömungen oder 
Dissonanzen in dem ätherischen Medium, sondern strömen hinaus 
in den harmonischen Lebensozean um uns in Wogen, die eben so 
universell, wie die seinen sind. Da sie keinen persönlichen Ein- 
druck tragen, haben sie keine Ursache zu seiner Sphäre zurückzu- 
kehren, welche mit der sie umgebenden Harmonie pulsiert und sich 
in das Ewige ausbreitet.“ 

Eine alte östliche Schrift formuliert den Gedanken: — 

„Er muss als der vollkommene Meister der Entsagung erkannt 
werden, der weder hasst, noch wünscht, denn er ist frei von jedem 
Wechsel der Form, vollkommen frei von allen Banden.“ 

„Welche Arbeit auch getan wurde, sie folgte dem Gedanken 
„dass muss getan werden“ ohne zu fragen nach Wunsch und Folgen, 
das ist Entsagung voller Güte.“ 

„Der, dessen Gedanken ohne Wunsch, immer selbstbeherrscht, 
frei von Verlangen ist, erreicht vollkommene Freiheit vom Karma 
durch Entsagung.“ 

Gerechtigkeit und Mitleid. — Man sagt, dass der Glaube 
an das unbeugsame Gesetz, die starre Justiz das Mitleid zerstöre, 

ass, wenn jedermann bekommt, was er verdient, und verdient, 
was er bekommt, wir niemals anderen helfen, niemals versuchen 
werden ihre Leiden zu mildern; dass wir der Gerechtigkeit ent- 
gegenhandelten, wenn wir es täten. 

Das ist sehr einfältig. Wir können in keinem Fall dem Ge- 
setz entgegenhandeln, daher brauchen wir nie zu fürchten jedem 
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gerechten Gefühl seine volle Herrschaft zu lassen. Noch können 
wir beurteilen, wenn irgend ein Leiden, dem wir begegnen, sein 
Ende haben muss. „Wenn dem Einen Busse und Leiden aufer- 
legt ist, so mag es dem Anderen gegeben sein ihn davon zu be- 
freien. Es mag dein Karma sein von schrecklichen Konsequenzen 
bedroht zu sein und das meine diese Konsequenzen von dir ab- 
zuwenden.“ Bis wir wissen, dass wir in einer Tat des Er- 
barmens nicht handeln sollen, mögen wir ruhig tun, was 
unsere besten Gefühle uns gebieten. 

Es ist jedoch erwiesen, dass der Glaube an das unbeugsame 
Gesetz unser Mitleid nicht zerstört. Nehmen wir folgenden Fall 
an. Ein Mann strauchelt und fällt und bricht sich ein Bein. Wenn 
er sein Gleichgewicht verliert, zieht ihn die Erde nach dem Gesetz 
der Anziehung mit besonderer Kraft nieder und die Knochen seines 
Beines sind nach dem Gesetz der Cohäsion gebrochen. Wenn wir 
nun wissen, dass der ganze physikalische Vorfall von unerschütter- 
lichen physikalischen Gesetzen beherrscht wird, und wenn wir wissen, 
dass der Schmerz, den der Kranke tragen muss, auch von seinem 
eigenen gleichfalls unbeugsamen Gesetz beherrscht wird, müssen 
wir ihn deshalb leiden lassen? Der Vorschlag ist zu absurd um 
einer Widerlegung zu bedürfen. 

So weit von dem Glauben an eine mitleidzerstörende Gerech- 
tigkeit. Das Mitleid ist die Wurzel unseres innersten Sinnes für 
die Gerechtigkeit. Denn unsere Gerechtigkeit will keinen anderen 
leiden sehen, denn sie empfindet im Voraus den Schmerz, der den 
anderen durch Verhängen des Unrechts befallen wird; daher hat 
sie ihren Ursprung im Mitleid (welches möglich macht den Schmerz 
vorauszuempfinden). Mitleid ist danach die bewegliche Quelle unseres 
ernsten Sinnes für Gerechtigkeit. Und „Mitleid ist keine Eigen- 
schaft. Es ist das Gesetz der Gesetze — ewige Harmonie“, die 
höchste Essenz der universellen Seele. Mitleid und Gesetz sind 
Wahrnehmungen ein und desselben Dinges, der Einheit, welche 
die Wurzel von allem ist. Die Gegenwart des Mitleids ruht auf 
der Tatsache, dass alle Wesen schliesslich Eins im Herzen der 
Dinge sind. Die Möglichkeit des Gesetzes beruht auf der Tatsache, 
dass Einheit aller Verschiedenheit zu Grunde liegt. 

Wer eins mit dem Gesetz geworden ist, wer vollkommene 
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Harmonie erlangt hat, ist dadurch Meister des Mitleids geworden. 
So genau im Gleichgewicht ist die vollkommene Harmonie seiner 
Sphäre, so fein gestimmt ist seine Natur zu allen Naturen, dass 
sein Mitleid zu unermesslich ist, um vollständig von uns begriffen 
zu werden. Er fühlt Leid und Freude der ganzen Welt. 
Karma: Die Erhaltung der Energien. — Mental und mora- 
lisch. Das eine Leben, welches wir leben, das aus unzähligen Be- 
suchen (die wir Leben nennen) dieser Erde und anderer Sphären 
besteht — giebt dem Gesetze der Erhaltung mentaler und mora- 
lischer Energien, welches das Korollar des Gesetzes der ethischen 
Verursachung ist, vollen Spielraum. Charles Johnston stellt das 
Gesetz folgendermassen auf: Aus Myriaden vergangener Geburten 
werden alle Arten mentaler und moralischer Bestrebungen und Kräfte 
angesammelt. Diese Ansammlung von Energien macht die Summe 
aus, welche das höhere Selbst aus ungezählten Verkörperungen ge- 
wonnen, ebenso wie die Summe seiner Schulden — noch uner- 
langter Vollkommenheiten, Mangel an Macht und Wissen, die Er- 
gebnisse versuchsweisen Vordringens auf dem einen oder anderen 
Pfad des Handelns, welche zu Missgriffen, zu Verpflichtungen an- 
deren gegenüber, zu Unvollkommenheiten in der Harmonie führten. 
Von Tag zu Tag durch alle Ewigkeit hindurch sind wir an 
dem grossen Werke tätig einen göttlichen Menschen zu bilden, 
nach dem Entwurf der Idee im universellen Geiste ein lebendiges 
göttliches Universum aufzubauen. Von einem Leben in das andere 
tragen wir die Resultate früherer Bemühungen, hauptsächlich in 
dem, was wir Charakter nennen, aber auch in der Substanz unseres 
kleinen Teiles vom Tempel Gottes. Unter dem Gesetz bleibt die 
ursprüngliche Energie dieselbe, aber die Form, welche die Energie 
annimmt, wechselt beständig und nähert sich immer mehr dem 
Ideal, das unser urtypisches Modell ist. Wir bauen individuell 
unseren eignen göttlichen Wohnplatz — unseren geistigen Körper; 
und vereint errichten wir den Tempel des Selbst. Es ist wahr; 
wir sind jetzt noch Lehrlinge, vielleicht kaum das, und so begehen 
wir manchen Fehler und müssen einen grossen Teil unserer Zeit 
darauf verwenden das ungeschehen zu machen, was wir getan haben, 
die Harmonie wieder herzustellen, die wir zerstört haben. Unser 
gegenwärtiges Karma ist daher im Grossen ein Prozess des Schul- 
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dentilgens, des Vorbereitens. Aber wir brauchen uns nicht ent- 
mutigt zu fühlen, denn durch jeden Missgriff lernen wir etwas. 
Nicht eine einzige Bemühung ist nutzlos gewesen. Unsere schlimm- 
sten Verirrungen haben uns etwas gelehrt, das wir wissen mussten. 
Im Vertrauen auf das Gesetz, mit ruhiger Zuversicht und vorher- 
überlegtem Handeln und ohne uns an die Folgen zu binden, ohne 
jede Ängstlichkeit, können wir fortfahren alle unsere Verschuldungen 
aufzuklären, unsere Mangelhaftigkeit durch Vollkommenheit zu er- 
setzen, und durch angewandte Weisheit durch die Stufe des ein- 
getretenen Lehrlings zu jener des Baumeisters, bewusste Ausübende 
des Willens des göttlichen Selbst, eins mit Karma, Mitarbeiter 


der Natur zu werden. 
Thomas Green. 


„Die christliche Religion ist ein mächtiges Wesen für sich, wo- 
ran die gesunkene und leidende Menschheit von Zeit zu Zeit sich 
immer wieder emporgearbeitet hat, und indem man ihr diese Wirkung 
zugesteht, ist sie über alle Philosophie erhaben und bedarf von ihr 
keiner Stütze. So auch bedarf der Philosoph nicht das Ansehen der 
Religion, um gewisse Lehren zu beweisen, wie z. B. die einer ewigen 
Fortdauer. Der Mensch soll an Unsterblichkeit glauben, er hat dazu 
ein Recht, es ist seiner Natur gemäss, und er darf auf religiöse Zu- 
sagen bauen; wenn aber der Philosoph den Beweis für die Unsterb- 
lichkeit unserer Seele aus einer Legende hernehmen will, so ist das 
sehr schwach und will nicht viel heissen. Die Überzeugung unserer 
Fortdauer entspringt mir aus dem Begriff der Tätigkeit, denn wenn 
ich bis an mein Ende rastlos wirke, so ist die Natur verpflichtet, 
mir eine andere Form des Daseins anzuweisen, wenn die jetzige 
meinem Geist nicht ferner auszuhalten vermag.“ 


Goethe, Gespräche mit Eckermann, 4. Febr. 1829. 


Mystische Maurerei. 
(Kapitel III: Der Genius der Freimaurerei.) 


Die Traditionen, Glyphen und Rituale der Freimaurerei grup- 
pieren sich um das Gebäude des Tempels; die Legende vom Sohn 
der Witwe, Hiram-abiff, welcher sein Leben in der Verteidigung 
seiner Lauterkeit und beim Suchen nach dem verlorenen Wort der 
Meister verlor. Wie der Kandidat sich vorwärts entwickelt, Grad 
auf Grad, so wird er mit Werkzeugen ausgestattet, welche seinem 
Erkenntnis- und Fortschritts-Grad angepasst sind, und über deren 
Gebrauch instruiert; die kleineren und grösseren Lichter werden offen- 
bart und erklärt, und durch alles wird gezeigt, dass jede äussere 
Form oder jedes materielle Ding ein Symbol eines tieferen Myste- 
riums, einer verborgenen Kraft ist. 

Das ist in kurzem die Sprache und Philosophie des Symbolis- 
mus, oder des exoterischen und esoterischen Gewandes der Wahr- 
heit. Die Methode selbst hat ausser allen Einzelheiten oder An- 
wendungen eine tiefere wissenschaftliche Bedeutung, als die meisten 
Menschen ahnen. Diese Instruktionsmethode ist weder phantastisch, 
noch willkürlich, sondern geht mit dem Prozess der Ewigen Natur 
konform, wenn sie ein Atom oder eine Welt, ein Gänseblümchen 
oder einen Menschen aufbaut. Kosmos hat sich aus dem Chaos ent- 
wickelt, und doch bleibt Chaos die Ewige Potenz; was Plato „die 
Welt göttlicher Ideen“ nennt. Das wird in einem der folgenden 
Kapitel ausführlicher erklärt werden. Jetzt genügt es zu sagen, dass 
sich aus dem uranfänglichen Raum, dem ursprünglichen Äther, oder 
wie die moderne Wissenschaft die Materie oder den Ursprung der 
„nebelhaften Masse‘ nennen mag, die Erde und alles, was sie ent- 
hält, entwickelt hat. Die wesentliche Form, oder Idee aller Dinge; 
die Potenz oder Kraft, und der Stoff, wie wir ihn jetzt unterscheiden, 
müssen im ursprünglichen Raum existiert haben. Daher werden 
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diese zwei immer bestehen, d. i. die innere Potenz und die äussere 
Handlung; die verborgene Idee und die äussere Form; die innere 
Bedeutung und das äussere Ereignis. Jedes ist gegenseitig ein Sym- 
bol des anderen. Daher der Spruch auf der Tabula Smaragdina: 
Wie oben, so unten. Alle äusseren Dinge sind daher Symbole, 
oder. Verkörperungen vorherbestehender Ideen, und aus diesem sub- 
jektiven idealen Reich werden alle sichtbaren Dinge ausgestrahlt. 
Die Lehre der Ausströmungen ist der Schlüssel zur Philosophie Platos 
und derjenigen der gnostischen Sekten, von welchen die ersten Christen 
ihre Mysterien ableiteten. Diese Tatsache wird hier erwähnt, um 
die tiefe Begründung der Glyphen der Maurerei zu zeigen. 

Im Ritual der Maurerei wird Salomons Tempel als Symbol ge- 
nommen. Der Aufbau und die Restauration des Tempels zu Jeru- 
salem werden dramatisch im Werk der Loge und in der Ceremonie 
der Einweihung dargestellt durch ein Wortspiel und Gleichheit der 
Ereignisse, und auf den Kandidaten mit Ermahnungen, Warnungen, 
Ermutigungen angewandt, wie sich das Drama entwickelt. Man ver- 
weilt bei den Maassen und Proportionen des Tempels, um eine Kennt- 
nis der Zahlen, Formen und Verhältnisse, wie sie sich in der Archi- 
tektur zeigen, einzuführen und sie in Beziehung zu dem „geistigen 
Tempel“ zu bringen, mit welchem sie alle dieselben, wenn auch 
weniger offenkundigen Beziehungen haben. Der Symbolismus ist 
eher für ideale Verbindungen als für tatsächliche Existenzen oder 
historische Ereignisse geeignet. Sol-om-on stellt den Namen der 
Gottheit in drei Sprachen dar, und die biblische Geschichte ist zweifel- 
los eine Allegorie oder Mythe des Sonnengottes. Es giebt keine ver- 
lässliche Geschichte von der Konstruktion eines solchen Tempels in 
Jerusalem, und kürzlich vorgenommene NachforschungenundMessungen 
haben die vormals gegebenen Dimensionen wesentlich verändert. Man 
stellt Hiram-Abiff dramatisch dar, wie er sein Leben verliert, als der 
Tempel seiner Vollendung nahe ist, und doch wird erzählt, dass er 
nach der Vollendung des Tempels jahrelang arbeitete, um einen Palast 
für den König zu konstruieren und auszuschmücken. Wenn man 
zu diesen Tatsachen die Behauptung hinzufügt, dass der Tempel auf- 
geführt wurde ohne den Ton eines Hammerschlags oder den Klang 
eines Eisenwerkzeugs, so gleicht er weit eher jenem „Geistigen Tem- 
pel“, der ewig in den Himmeln, nicht von Händen gc nacht wurde, 
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die literarischen und historischen Züge verschwinden, und der Sym- 
bolismus bleibt in stolzer Erhabenheit übrig. Die maurerischen Logen 
sind St. Johannes zugeeignet; einer derselben, der Evangelist, eröffnet 
sein gnostisches Evangelium mit der griechischen Philosophie des 
Logos, dem schon erwähnten Prinzip der Emanation, und der andere, 
der Seher von Patmos, schreibt ein symbolisches Buch über antike 
Einweihungen, welches so mancher Nicht-Initiierte vergeblich aus- 
zulegen suchte. Man kann daraus erschen, dass in der Zueignung 
der Logen zu St. Johannes eine tiefe Bedeutung liegt. Man nehme 
z. B. die Offenbarungen 21, 16: „Und die Stadt liegt viereckig, und 
die Länge ist so gross wie die Breite, und er mass die Stadt mit 
dem Rohr zwölftausend Feld-Wegs. Die Länge und die Breite und 
die Höhe der Stadt sind gleich“ (ein vollkommener Kubus). Und 
er mass ihre Mauer ein hundert und vierundvierzig Ellen, nach 
Menschenmass, das der Engel hat.“ Die Sprache ist offenkundig 
eine Verschleierung, um den wirklichen Sinn vor den Uninitiierten 
zu verbergen. Als das Mass eines Menschen, das ist eines voll- 
kommenen Menschen oder „Engels“, haben wir den Kubus als ein 
vollkommenes Symbol der Proportion. Daher ein quadratischer 
Mensch. Der Tempel des Sol-om-on; die kubische Stadt — wel- 
che zum Kreuze entfaltet wird, und daher das „Mass eines Menschen“ 
— das alles bezieht sich auf das Werk der Regeneration, oder die 
Initiation. Der Wiederaufbau des Tempels, nach dem Plan, welcher 
auf dem Zeichenbrett aufgezeichnet ist, nach welchem er wie der 
geistige Tempel werden soll, nicht durch Hände gemacht, bezieht 
sich einfach auf die Einweihung, aus welcher vollkommene Pro- 
portion und vollkommene Harmonie resultiert. In einem späteren 
Teil dieser Arbeit wird diese mathematische und geometrische Basis 
der Tugend und Weisheit oder Erkenntnis und Macht weiter erklärt 
werden. Sie ist dem Handwerk der Maurerei, ausser in ihrem blossen 
Umriss und roheren Symbolismus, unbekannt: es wird nirgends darauf 
hingewiesen, dass es eine inwohnende Beziehung und ein volles Äqui- 
valent zwischen absoluter Mathematik und spiritueller Kraft gibt. 
„Eine sehr beschränkte Kenntnis der Geschichte der ursprüng- 
lichen Verehrung und Mysterien ist notwendig, um jemand zu be- 
fähigen in dem Meister-Maurer Hiram, den Osiris der Ägypter, den 
Mithras der Perser, den Bachus der Griechen, den Atys der Phry- 
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gier zu erkennen, in welchem diese Leute die Leidenschaft, den 
Tod und die Auferstehung verherrlichten, wie die Christen heute 
die Auferstehung Jesu Christi verehren. Andererseits ist das der 
ewige und unveränderliche Typus aller Religionen, welche nach- 
einander auf Erden folgten. In einer astronomischen Verbindung 
ist Hiram der Repraesentant der Sonne, das Symbol ihres schein- 
baren Fortschrittes, welcher am Südtor erscheinend, sozusagen 
immer weiter herunter geworfen wird, je mehr er nach Westen 
vorwärts rückt; wenn er diesen West-Punkt überschreitet, wird er 
augenblicklich überwunden und in Tod und Finsternis eingeschlossen, 
die der gleichen Allegorie entsprechend, durch den Geist des Übels 
dargestellt wird; aber bei der Rückkehr steigt er wieder empor 
als der Eroberer und Auferstandene.‘‘*) 

Nach einer langen und sehr gelehrten Diskussion über die 
phonetische und philologische Bedeutung, die Anwendung und Ab- 
leitung gewisser Götternamen, sagt Albert Pike Seite 79: 

„Khurum, daher fälschlich Hiram genannt, ist Khur-om, der- 
selbe wie Her-ra, Hermes und Her-acles, die Personifikation des 
Lichtes und der Sonne, der Vermittler, Heiland, Erlöser.“ 

Und weiter Seite 81 sagt er: 

„Es ist rein absurd das Wort „Abif“, oder „Abiff“ hinzuzu- 
fügen als Teil des Namens des Handwerkers. Abin (welches wir 
Abif lesen) bedeutet „meines Vaters“ . . . „früher einer von meines 
Vaters Dienern“ oder „Sklaven“. 

Die Fellowcrafts in der Verschwörung haben mehr als einen 
Sinn; — astronomisch beziehen sie sich auf die Tierkreiszeichen, 
die „drei Gottlosen“ stellen die Winter-Sonnenwende oder den Tod 
des Jahres dar, infolgedessen die Unterwerfung des Sonnengottes! 
Andere Bedeutungen werden weiterhin gezeigt werden. „Ist es 
ein unwesentlicher Zufall“, fragt Bruder Pike in Morals und Dogma, 
8. 82, „dass im Namen jedes Mörders die beiden Namen der beiden 
guten und bösen Gottheiten der Hebräer sind? denn Yu-bel ist nur 
Yehu-bal oder Yeho-bal; und das die drei Endsilben der Namen 
a,o,m,A..U..M~.., das heilige Wort der Hindus machen, 
welche der dreieinige Gott, der Lebengebende, Lebenerhaltende, 


*) Reybold’s History of Freemasonry. Anmerkung des Übersetzers p. 392. 
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Lebenzerstörende‘‘ bedeutet (Brahma, Vishnu, Siva), „durch den 
mystischen Charakter Y dargestellt?“ 

Und weiter auf Seite 620 sagt Bruder Pike: 

„Dieses Wort konnte nicht ausgesprochen werden, ausser in 
Buchstaben; denn man sagt, dass eine Aussprache in einem Wort 
die Erde erzittern und selbst die Engel des Himmels (Elementals) 
beben macht.“ | 

Der Zweck des Verfassers ist es diesmal, die Hauptbeziehungen 
zwischen maurerischen Glyphen und denen des Altertums nachzu- 
weisen. Der wirkliche Sinn wird später offenbar werden. 

Wie bereits erklärt, ist die moderne Maurerei nur eine Imi- 
tation der alten echten Mysterien. Wir haben nicht die Absicht 
in dieselbe einen Sinn hinein zu lesen, welcher nicht vollkommen 
erwiesen werden kann. Zum grössten Teil befassen sich moderne 
Maurer mit Symbolen, deren Schlüssel zur Interpretation sie nie- 
mals besassen, oder auch nur ahnten, dass er existierte. Es bleibt 
nun der Zukunft überlassen zu entscheiden, ob eine beträchtliche 
Anzahl unserer maurerischen Brüder wirklich danach verlangen in 
vollerem Masse die lebendige Wahrheit zu besitzen, welche der 
unwirksame Buchstabentext verbirgt. Jene lebendige Wahrheit 
existiert, und ist für jeden Maurer ebenso zugänglich wie der tote 
Buchstabe oder das stumme Zeichen, unter welchem sie in jeder 
Loge sich maskiert. 

Vom Reis der Acacia sagt Bruder Pike: 

„Die echte Acacia ist auch die dornige Tamariske, derselbe 
Baum, welcher rings um den Körper des Osiris wuchs. Unter den 
Arabern ist sie ein heiliger Baum, aus dem sie das Idol Al- Uzza 
machten, welches Mohammed zerstörte. Sie wird in grossen Mengen 
als Busch in der Wüste von Thur gefunden und daraus wurde auch 
die „Dornenkrone‘‘ gewunden, welche man auf die Stirn des Jesus 
von Nazareth setzte. Sie ist ein passender Typus der Unsterblich- 
keit wegen ihrer Lebensbeharrlichkeit; denn man wusste, dass sie 
als Torpfosten gepflanzt, Wurzel schlug und knospende Zweige 
über die Schwelle streckte.“ 

Hier sehen wir wieder ein Symbol alter Zeiten wiederaufge- 
lebt und in vielen Formen angenommen, und ferner sehen wir, 
dass die Unsterblichkeit nicht zum ersten und einzigen Mal von 
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dem „Mann der Schmerzen“ der Christen „an das Licht gebracht“ 
worden ist; doch in allen Fällen ist das Symbol nichts destoweniger 
wahr. Ob nun diese Sonnengötter oder Erlöser historische Charak- 
tere waren oder nicht, der Symbolismus lehrt überall dieselben 
ewigen Wahrheiten: die Auferstehung und das Leben; Erlösung 
und Unsterblichkeit. 

Nachdem er verpflichtet und zum Licht gebracht ist, wird der 
Kandidat im dritten Grade mit der Behauptung zum Besten gehabt, 
dass er sich nun unzweifelhaft selbst einbildet, Meister Maurer zu 
sein. Er wird nun nicht allein informiert, dass dies nicht der Fall 
sei, sondern dass keine Gewissheit vorliegt, dass er es je wird. Darauf 
begibt er sich auf seine Reise zur Entdeckung des Verlorenen Wortes. 
Die Methode, welche er anwendet, um es zu erlangen, und die Na- 
men der drei Burschenhandwerker (fellowcrafts), die schon als Brüder 
erwähnt wurden, haben eine sehr tiefe Bedeutung. Nach vielen Ver- 
suchen erhält er einen Stellvertreter, welchen er mit grosser Treue 
zu verbergen hat, „bis kommende Generationen das verlorene Wort 
entdecken werden.“ 

Die Methode, durch welche er den Aare erhält, ihn 
immer zu befördern oder selbst zu brauchen hat, ist ganz genau und 
bestimmt festgelegt und durch feierliche Verpflichtungen geschützt. 
Die Bedeutung beider des grossen Geheimnisses und der Anwendung 
des Wortes ist vollständig der Vermutung überlassen, ausser der Be- 
hauptung, dass es ein heiliger Name ist, niemals profaniert, nie um- 
sonst oder achtlos gebraucht werden darf, und ich wage. die Ansicht 
zu äussern, dass nicht ein Maurer unter zehntausend je entdecken 
konnte warum. 

Die Kraft der Verpflichtung liegt daher im Eid und nicht in 
Vernunftgründen. Tatsächlich ist die wirkliche Vernunft wissen- 
schaftlich bis zur letzten Analysis; wissenschaftlich bis zu einem 
Grade, der noch hinausreicht über die strahlende Materie oder die 
Röntgenstrahlen der modernen Wissenschaft. Das Wort betrifft die 
Wissenschaft rhythmischer Vibrationen und ist der Schlüssel zum 
Gleichgewicht aller Kräfte und zur Harmonie der ewigen Natur. 

Die Überlieferung vom Unaussprechlichen Namen wurde 
aus der hebräischen Kabalah in die Maurerei gebracht, und wie er 
verloren wurde, ist zum Teil wenigstens historisch. Die alten hebrä- 
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ischen Priester unternahmen es augenscheinlich, die Namen ihrer 
Stamm-Gottheiten dem Symbolismus und den Traditionen des fernen 
Ostens anzupassen. Wenn ihres Meisters Wort wirklich ein Wort 
überhaupt war, so konnte die Gottheit der Hebräer es ebenso gut, 
wie jede andere darstellen. Es ist jedoch eher eine Frage der Pho- 
netik als eine der Orthographie. Hinter dem hebräischen Text des 
Pentateuch liegt die Wissenschaft der Kabalah verborgen. Die Ana- 
themas, mit denen man denjenigen bedroht, welcher nur einen 
einzigen Buchstaben oder ‚Jod‘ am äusseren Text ändern wollte, 
hatten daher einen viel tieferen Sinn. Die Priester vieler Nationen 
des Altertums waren in die Mysterien Eingeweihte, und als solche 
waren sie Monotheisten, während die unwissenden Massen Götzen- 
diener waren. Der Monotheismus der Juden war von robustem Cha- 
rakter, und ihre Priester und Propheten hatten eine harte Zeit, ihr 
Volk vom verführerischen Polytheismus und den Greueln der um- 
gebenden Nationen zu bewahren. Der unaussprechliche Name war 
nicht allein verborgen, sondern „furchtbar, wie eine Armee mit 
Bannern“. Jehovah war eifersüchtig, rachsüchtig, unerbittlich gegen 
Übeltäter, und duldete keinen Rivalen im weiten Raum des Kosmos. 
In keiner Religion des Altertums ist das anthropomorphe Bild der 
Gottheit so stark begrenzt und der Schöpfer des Menschen so ausser- 
ordentlich vermenschlicht. 

Die Kabalah dagegen verkörperte in hohem Masse die wahre 
und alte Geheim-Lehre, und hatte eine andere Idee von der Gott- 
heit. Obwohl nun der Symbolismus die Tradition vom verlorenen 
Wort des unaussprechlichen Namens der Gottheit in sich birgt, so 
wurde er als buchstäbliche Tatsache genommen und das Volk, dem 
man befohlen hatte „kein geschnitztes Bild zu machen“ endete 
damit, dass es ein gigantisches Idol halb Moloch, halb Mensch, 
fertigte. Mitten unter solchen Zuwiderhandlungen siechte der Sym- 
bolismus, welcher von den reineren und sanfteren Ariern ange- 
nommen wurde, dahin und wurde immer unbekannter. 

Rev. Dr. Garrison behauptet in einem Beitrag zur Geschichte 
des verlorenen Wortes, die an Foot’s frühere Geschichte und 
Altertümer der Freimaurerei angefügt ist, dass der vier- 
silbige Name Jehovah von den Hebräern für das Unaussprechliche 
gehalten und an dessen Stelle Adonai gebraucht wurde. Der 
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Hohepriester betrat einmal im Jahr, zur Zeit des Sühneopfers allein 
das Allerheiligste und wiederholte dort den Namen. Derselbe 
‚wurde auf diese Weise dem gewöhnlichen Volk entzogen und ging 
ihm schliesslich ganz verloren. Das ist erfinderisch und zu buch- 
stiblich, um den Fall zu decken. Die alte Frage „welche Kraft 
liegt in einem Namen?“ ist nach alledein nicht so leicht zu beant- 
worten; oder die Antwort könnte lauten „Alles oder Nichts“, je 
nachdem man ihn versteht und ihn betrachtet. Vor der Einführung 
der masoretischen Punkte oder Anzeichen von Vokaltönen, wurden 
die Consonanten durch metrische Intonierung des Textes gelesen. 
Das Prinzip der Mantrams war daher wenigstens den Hohenpriestern 
bekanut, und daher mag das Wort, der Name, der in seiner ganzen 
Fülle bekannt und mit Macht gebraucht wurde, „welche die ganze 
Welt erzittern liess“, von dem kabalistischen Hierophanten im Aller- 
heiligsten gebraucht und ausgerufen worden sein. So mancher, 
welcher das liest, mag noch so unwissend über die Kraft des Tones 
sein, dass er über den Aberglauben und die Leichtgläubigkeit 
lächelt, die sich darin ausspricht; er wird doch so abergläubisch 
sein und die Buchstaben eines Namens in einer besonderen Form 
für heiliger halten als in einer anderen! Trotzdem ist es der Buch- 
stabe, welcher tötet, und der Geist (der Atem) der lebendig macht. 
Die Consonanten, welche das hebräische Alphabet zusammensetzen, 
sind etwa so heilig, wie ebenso viele Holzklétze. Wenn man es 
versteht diese Klötze zu ordnen und ihnen Leben einzuflössen, so 
dass sie grünen mögen, wie Aaron’s Stab, so ist das freilich etwas 
Anderes. 

Es gibt vom Symbolismus unzertrennliche Gefahren, welche 
ein eindringliches Studium in Bezug auf die gleichartigen Wagnisse, 
die den Gebrauch der Sprache begleiten, hervorbringen. Die Vor- 
stellung, welche hinzugerufen wird um die Vernunft zu unterstützen, 
usurpiert deren Platz, oder lässt ihren Verbündeten hülflos in ihren 
Netzen. Namen, welche für Dinge stehen, werden mit ihnen ver- 
wechselt; die Mittel werden irrtümlich für das Ziel gehalten; das 
Instrument der Interpretation für das Objekt selbst; und so kommt 
es, dass Symbole sich einen unabhängigen Charakter als Wahrheiten 
und Personen erschleichen. Obwohl vielleicht ein notwendiger Pfad, 
sind sie dennoch ein gefahrvoller, um sich der Gottheit zu nähern; 
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auf dem Viele, sagt Plutarch, „die irrtümlich das Zeichen für das 
bezeichnete Ding nahmen, in lächerlichen Aberglauben verfielen, 
während andere, indem sie ein Extrem vermieden, in den nicht 
weniger gefährlichen Abgrund der Irrreligion und Gottlosigkeit fielen.“ 

„Durch die Mysterien“ sagt Cicero, „haben wir die ersten 
Lebensprinzipien kennen gelernt und wir gebrauchen mit gutem 
Grund dafür die Bezeichnung „Initiation“ ... .“ 

„Der Gebrauch des universellen Symbolismus der Natur anstatt 
der technischen Kunstausdrücke der Sprache belohnt den demiitig- 
sten Forscher und offenbart jedem seine Geheimnisse im Verhältnis 
dazu, wie er vorbereitet ist sie zu verstehen. Wenn ihre philoso- 
phische Bedeutung über der Auffassungsfähigkeit so mancher stand, 
ihr moralischer und politischer Sinn steht in der Erreichungsmög- 
lichkeit aller... .“ 

Diese mystischen Auslegungen und Darstellungen waren nicht 
das Lesen einer Vorlesung, sondern die Eröffnung eines Problems. 
Sie bedurften der Erforschung und waren so zugerichtet, dass der 
schlummernde Intellekt erweckt wurde. Sie enthielten keine Feind- 
seligkeiten gegen die Philosophie, weil Philosophie die grosse Aus- 
legerin des Symbolismus ist“. *) 

Es gibt eine grosse Wissenschaft, sie ist als Magie bekannt, 
und jeder wirkliche Meister ist ein Magier. Von den Unwissenden 
gefürchtet und von den Gelehrten lächerlich gemacht, haben die 
göttliche Wissenschaft und ihre Meister dennoch zu allen Zeitaltern 
existiert und existieren heute noch. Die Maurerei in ihrer tieferen 
Bedeutung nnd ihren verborgenen Mysterien macht diese Wissen- 
schaft aus und besitzt dieselbe, und jede echte Initiation besteht 
in einer ordnungsgemässen Entfaltung der natürlichen Kräfte des 
Neophiten, so dass er das, was er zu besitzen verlangt selbst wird. 
Im Suchen nach Magie wird er schliesslich selbst Magus. Jede 
echte Einweihung ist wie die Entwicklung und Regeneration von 
innen heraus. Dieser inneren Bedeutung und Kraft beraubt, sind 
alle Rituale nur närrisches Kauderwelsch und alle Zeremonien nur 
hohle Farce. Selbst die Rituale der Maurerei sind das für viele 
geworden. Dass das Leben Christi und die Macht, die ihn zu einem 
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Christos, Meister machte, durch welche er die Kranken heilte, Teufel 
austrieb und zukünftige Ereignisse voraussagte, dasselbe Leben ist, 
wie es durch die grésseren Mysterien des Altertums offenbart und 
erreicht wurde, ist vollkommen klar. Die Missachtung, in welcher 
die göttliche Wissenschaft jetzt steht, kommt von ihrem Missbrauch 
und ihrer Erniedrigung. 

Im Mittelalter, ja zu allen Zeiten gab es Stümper in der Magie, 
Zauberer und Nekromanten, die, im Besitz einiger der Geheimnisse, 
ohne von deren Wohltaten erfüllt zu sein, ihre Kenntnis und Kraft 
für rein persönliche und selbstsüchtige Zwecke benutzt haben. Hyp- 
notismus und der phänomenale Spiritismus sind genügende Illustra- 
tionen der Kraft, auf welche ich verweise und gehören zu jenen 
Missbräuchen. Magie, per se, ist immer eine Wissenschaft, und 
bis zu einem gewissen Punkt kann sie ohne Rücksicht auf ihren 
Nutzen und auf das Wohlbefinden des Menschen betrieben werden; 
obschon ein Missbrauch derselben für den Magier stets unglück- 
bringend ist. 

Die allgemein verbreitete Idee ist, dass die Erziehung grössten- 
teils in der Pflege intellektueller Fähigkeiten liege. Ein durchschnitt- 
licher moralischer Masstab wird immer von Erziehern empfohlen, 
und seine äussere Form wird durch religiöse Ceremonien illustriert. 
Aber intellektuelle Pflege allein, ganz gleich bis zu welcher Höhe 
sie gebracht werden mag — und je weiter sie ihren einseitigen Weg 
verfolgt, desto schlimmer für alles, was in Betracht kommt — ist 
in keinem Sinne eine Entwicklung. Vollkommene intellektuelle Ent- 
wicklung, ohne geistige Unterscheidung und moralische Verpflichtung 
ist das Handsiegel des Satans. Intelligenz ohne Güte liegt quer- 
über dem göttlichen Plan in der Evolution des Kosmos. Intellekt 
und Altruismus gehen durchaus nicht notwendig Hand in Hand. Es 
mag einer einen sehr klaren Intellekt, eine rasche Wahrnehmung 
haben, ein guter Logiker und doch sehr bösartig sein. Auf der 
anderen Seite kann einer intellektuell sehr schwach und dennoch 
gut, brüderlich und bis zum letzten Grade sympathisch sein. Eine 
Welt, die der erstere geschaffen hätte, würde eine Welt sein, in der 
es sich sehr schlecht leben liesse; die Welt des letzteren wäre tausend- 
mal vorzuziehen. Die Magie trachtet danach, dass die Entwicklung 
ringsum, welche den Intellekt von der Herrschaft der Sinne befreit 
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und die geistige Wahrnehmung erleuchtet, das Individuum auf die 
Linien des geringsten Widerstandes mit den unbeugsamen Natur- 
gesetzen stellt und es so der Mitarbeiter oder Handlanger der Natur 
wird. Allen solchen leistet die Natur Gehorsam, vertraut ihnen ihre 
Kräfte an und sie werden Meister. Der wahre Meister verbirgt seine 
Fähigkeiten und wendet sie nur zum Wohle der Anderen an. Er 
wirkt „ohne Hoffnung auf Lohn oder Vergeltung.“ 

Da hinterlistige und böse Menschen sehr wohl erkennen, dass 
Wissen Macht ist, suchen sie sich in den Besitz von Wissen sowohl, 
als von Macht zu setzen, zu rein selbstsüchtigen Zwecken. Man 
kann klar sehen, dass, je mehr Wissen und Macht ein egoistischer 
Mensch verlangt, desto feindseliger wird er gegen die Menschheit. 
Er wird weniger Unrecht tun, wenn er in Unwissenheit geblieben 
wäre. Das ist besonders der Fall in Bezug auf jene tieferen Wissen- 
schaften, welche sich mit dem Gemüt (Mind) beschäftigen und die 
Gedanken und Handlungen anderer beeinflussen. Gesetzt den Fall, 
ein Mensch könne eine grosse Anzahl von Personen mit einem Male 
hypnotisieren und sie veranlassen seinem Befehl zu gehorchen, und 
gesetzt, seine Motive scien nicht nur selbstsüchtig, sondern alle Er- 
gebnisse auch schädlich für seinen Zielpunkt. Ein solcher Mensch 
würde ein Magier sein, und da seine Motive rein selbstsüchtige waren, 
ein „schwarzer Magier“. Die moderne Wissenschaft, die in ihren 
Zielen und Schlüssen rein materiell ist, hat immer, bis noch vor sehr 
kurzem, diese in der Magie verkörperte Idee lächerlich gemacht, 
und wäre es nicht um der Tatsache willen, dass sie unter dem Namen 
„EHypnotismus“ seit der Zeit Braids zur Anerkennung gekommen 
wäre, dieselbe Kraft, welche die Wissenschaft zur Zeit Mesmer’s 
verleugnete und verdammte, so würde es schwer sein, eine hand- 
greifliche und unleugbare Illustration dafür zu finden, welche Art 
Kraft die Magie umfasst. 

Aber der Hypnotismus ist nicht einmal das Alphabet des 
Wörterbuches, das dem wirklichen Meister und Magier bekannt ist. 
Es ist nur ein empirisches oberflächliches Berühren einer Kraft von 
gigantischen Proportionen, und der, welcher den Schlüssel zu der- 
selben besitzt, ist entweder ein Erlöser oder Zerstörer seiner Mit- 
menschen. 

Wir haben nur über die Anwendung nachzudenken, welche 
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der Hypnotismus jetzt bereits erfährt, bei öffentlichen Schaustellungen, 
für persönliche Zwecke durch seine Professoren — Gott behüte diesen 
Ausdruck — um zu entscheiden, ob eine grössere Verbreitung des 
okkulten Wissens für die Menschhit im grossen Ganzen wünschens- 
wert und wohltätig wäre. 

Das traditionell verlorene Wort der Meister ist ein Schlüssel 
zur gesamten Wissenschaft der Magie. Das Wissen des Meisters 
ist nicht empirisch. Es besteht nicht aus einigen getrennten Formeln, 
durch welche gewisse verblüffende oder ungewöhnliche Wirkungen 
hervorgebracht werden können. Die Kunst des Magiers basiert auf 
einer weit tieferen und exakteren Wissenschaft, als sich die mo- 
derne physikalische Wissenschaft je träumen liess; und hinter dieser 
Wissenschaft liegt eine Philosophie, so grenzenlos wie der Kosmos, 
so unerschöpflich wie die Zeit, und so wohltätig wie der „Vater 
im Tome", Wenn die maurerische Bedeutung des Meisters: Voll- 
kommener und erhabener Meister: Fürst Adept etc., etwas geringeres 
ist, dann ist es eine schreiende Farge oder ein erstaunlicher Unfug. 
Die Konzeption der Maurerei ist wahrhaftig, aber sie hat die Glyphen 
einer Wissenschaft angenommen oder imitiert, zu welcher unter zehu- 
tausend nicht ein Maurer den Schlüssel besitzt, und daher hat die 
Tradition des ,,Verlorenen Wortes nicht weniger einen buchstäblichen 
als einen symbolischen Sinn. Das Substitut wird dem Nevphiten ge- 
geben —“ bis kommende Generationen das wahre Wort finden wer- 
den“. Die jedem „verpflichteten“ oder sogenanntem Meister Maurer 
vorgelegte Frage lautet — ist die gegenwärtige Generation diejenige, 
in welcher das, was verloren ging, gefunden werden wird? und jeder 
muss einzig für sich selbst antworten; ebenso wie er in seine Loge 
eintrat, zuerst das Licht erblickte und seine Verpflichtung nahm; 
so wie es jeder wirkliche Meister oder wahre Adept getan hat vom 
Urbeginn der Zeiten an. Es gibt in der maurerischen Literatur 
viele gelehrte Essays über die Geschichte, Orthographie und Philo- 
logie des verlorenen Wortes; aber es ist mir keine Abhandlung be- 
kannt, welche die Natur des wirklichen Geheimnisses so begreift, 
wie jene Dr. Albert Pike’s in seinem grossen Werk, und dennoch, 
wenn er das ganze Geheimnis kennen würde, so würde er es zuletzt 


doch verbergen. 
(Fortsetzung folgt.) 


Aus Justinus Kerners mystischen Dichtungen. 


Flüchtig leb’ ich durch’s Gedicht, 

Durch des Arstes Kunst nur flüchtig; 

Nur wenn man von Geistern spricht, 

Denkt man mein noch und schimpft tüchtig. 


Wie das Kamel sich aufhebt klagelos 

Mit Lasten, die der Führer ihm aufband, 
Und trauend ihm, dass sie nicht allzugross, 
Hinschreitet mutig durch der Wüste Sand: 
Also erheb’ dich ohne Klagewort 

Mit jenen Lasten, die in deinen Schoss, 
Wohl abgewogen legte Gottes Hand; 

Trag still’ sie durch des Lebens Wüste fort. 


1. Wohl ist es schön zu stehen | 4. In ihr lebst du versunken 


In trauter Freunde Reih’n, In Gottes Angesicht, 
Doch schöner ist’s, zu gehen | Die andern, erdetrunken, 
In weiter Welt allein. Gewahren deiner nicht. 

2. Mensch bist du ganz verlassen, | 5. Ja, möchten sie dich lassen 
Klag’ keinen Augenblick! In deinem Innern stumm, 
Da kannst du erst dich fassen, Verlassen, ganz verlassen, 
Und geh’n zu Gott zurück. Bis deine Zeit ist um. 

3. Es täuscht die Welt, die trübe, | 6. In Tiefen unberühret 
Dir nimmer Aug’ und Ohr; Wächst einsam das Metall; 
Die inn’re Welt der Liebe Wo’s nachtet und gefrieret 
Eröffnet dir ihr Tor. | Sich bildet der Kristall. 


Wenn Lieb bei Lieb ist ungetrennt, 
Lieb nicht wie lieb Lieb ist erkennt. 
Doch scheidet Lieb von Lieb, wird’s klar 
Dem Lieb, wie lieb lieb Lieb doch war. 


Hängt ihr den Kopf, dass zur Erd’ er sich richte, 
Schaut ihr dort Würmer und andres Gezüchte, 
Tretet als Riesen 
Sie mit den Füssen. 


Heb’ ich den Kopt hoch nach himmlischen Fernen, 
Schau’ ich dort Sonnen und Meere von Sternen, 
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Bet’ ich und wein’ ich, 
Fühlend, wie klein ich!! 


Einseitigkeit, Engherzigkeit, 
Das sind der Erde Jammer! 
Herz! mache deine Tore weit! 
Herz! dehne deine Kammer! 
Dann steh ich auf’s Gebirg voll Lust 
Und ruf’ und ruf: 
Herbei! herbei! 
Was Gott erschuf, 
Was es auch sei, 
Das findet Platz in meiner Brust! 


In meinem Garten, da stehet ein Baum, 
Trägt Äpfel soviel, dass man’s glaubet kaum, 
Wie herzlich mich diese erfreuen! 

Gott schenke der Menge Gedeihen! 


Da wehet ein kalter, ein böser Wind, _ 
Von dem Baume fallen die Äpfel geschwind, 
Nur ein einziger bleibet von allen. 

Gott Dank! — hätt’ ja auch können fallen! 


Jüngst hub ich an, mein altes Herz 
In einer Nacht im Traum zu fragen: 
Bist du von Stein? bist du von Erz, 
Dass du so lang’ und schwer kannst tragen? 


Und wär’ ich Erz und wär’ ich Stein, 
Antwortete das Herz, das alte, 
Dennoch hätt’ längst in mich hinein 
Der Gram gerissen eine Spalte. 


Ich frug, was hat erhalten dich? | 
Da sprach das Herz; — dass, kannst drauf bauen, 
Dass mit dem Blute immer mich 

Durchfloss ein Balsam, Gottvertrauen. 


In 


Avadänas.*) 


Der Brahmane und die Nonne. 
Von denen, die an ihrer inneren Vervollkommnung 
arbeiten. | 
Es war einmal ein Brahmane, der, um sich zu kasteien, be- 
ständig eiu härenes Gewand trug und seinen Leib auf fünf ver- 


schiedene Arten brannte. Deshalb hatten seine Zeitgenossen ihm 
den Beinamen Bhängakadagdha **) gegeben. 


Da sah ihn eine Bhikchouni (buddhistische Nonne) und sprach 
zu ihm: „Du brennst nicht, was man brennen soll, sondern das, was 
man nicht brennen soll.“ 

Als der Brahmane diese Worte vernahm, geriet er vor Zorn 
ganz ausser sich und sprach zu ihr: „Du elender Kahlkopf, was 
meinst Du mit dem, was man brennen soll?“ 

„Wenn Du“, sprach sie, „die Stelle wissen willst, die man brennen 
soll, so verbrenne vor allem den Zorn deines Gemiits. Wenn Du 
Dein Herz reinbrennen kannst, so wird es ein lauteres und auf- 
richtiges Herz werden. Wenn ein Ochse vor einen Wagen gespannt 
ist, und der Wagen sich nicht fortbewegt, so muss man den Ochsen 
schlagen, nicht aber den Wagen. Der Leib ist dem Wagen zu ver- 
gleichen, und das Herz einem solchen Ochsen. Daraus muss man 
den Schluss ziehen, dass Du Dein Herz brennen musst. Wozu nützt 
es, Deinen Leib zu peinigen? Der Leib gleicht einem Stück toten 
Holzes, dem Mast eines Schiffes; worin kann es Dich fördern, wenn 
Du ihn brennst?“ 

(Aus dem Werke: Ta-tchoang-yeu-king-lun, Buch 2.) 


*) Siehe die Besprechung der Avadänas in der Literaturabteilung. 

**) Im Chinesischen Leou-ho-tchi, gebildet aus Leou-ho, einem groben Qe- 
wande aus Hanfgewebe, und tchi verbrannt. Ich kann das Sanscritwort nicht 
verbürgen. Ich habe das Wort Bhängaka, hänfenes Gewand, aus dem Wörter- 
buch Mahävüoutpatti, S. 207. Dagdha ist das im Sanskrit gebräuchlichste Wort 
für verbrannt. (Julien.) 
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Das wohlriechende Papier und der übelriechende Strick. 
(Von der Macht der Gewohnheit.) 


Als Buddha eines Tages ein altes Stück Papier auf der Erde 


liegen sah, befahl er einem Mönch es aufzuheben, was dieser sofort tat. 
„Was für ein Papier ist das?“ fragte Buddha. 


„Es ist“, antwortete der Mönch, „Papier, das zum Einwickeln 
von wohlriechenden Dingen gedient hat. Obgleich es als unbrauch- 
bar fortgeworfen ist, bewahrt es noch den wohlriechenden Duft.“ 

Während Buddha weiter ging, bemerkte er auf der Erde ein 
Ende Strick. Er befahl dem Mönch, es aufzuheben, und dieser, dem 
Befehl gehorchend, nahm es sofort auf. 


„Woher stammt dieser Strick?‘ fragte Buddha. 


„Dieser Strick“, sprach der Mönch, „hat einen üblen Geruch; 
er ist gebraucht, um Fische aufzureihen.“ 


„Von Anbeginn“, sprach Buddha, „sind die Menschen rein und 
fehlerfrei, aber durch Berührung mit anderen rufen sie Strafe oder 
Glück auf sich herab. Wenn sich Jemand zu weisen und aufgeklärten 
Menschen gesellt, so wird er verständig und tugendhaft. Schliesst 
er aber Freundschaft mit Dummen und Bösen, so bricht Unglück 
und Strafe über ihn herein. Es geht ihnen, wie diesem Papier, das 
wohlriechend geblieben ist, weil es mit einem Wohlgeruch in Be- 
rührung war, und wie diesem Strick, der übelriechend geworden ist, 
weil er in der Nähe von verdorbenem Fisch war. Im Umgang mit 
Menschen nehmen wir nach und nach gute oder schlechte Gewohn- 
heiten an, ohne es sogar zu bemerken.“ 


(Aus dem Werke: Fa-yu-pi-yu-king. 


Das Feuer und das trockene Holz. 
(Rottet Eure Begierden aus.) 


Ein gewaltiges Feuer schloss eines Tages ein Abkommen mit 
einer Menge trockenen Holzes, und so wurde abgemacht, dass sie 
sich binnen sieben Tagen ein grosses Gefecht liefern sollten. Alles 
Holz, alle Zweige und Blätter sammelten sich oben auf dem Soumérou 
in einem Haufen an. Das Feuer besass einen vertrauten Freund, 
der ihm sagte: „Warum siehst du dich nicht vor und suchest dir 
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recht viele Verbündete? Diese trocknen Hölzer sind sehr zahlreich, 
und du bist ganz allein. Wie kannst du ihnen die Spitze bieten ?“ 

„Mögen meine Feinde noch so zahlreich sein“, erwiderte das 
Feuer, „so genügen meine Kräfte allein, um ihnen zu widerstehen; 
ich bedarf keiner Anhänger noch Verbündeter.“ | 

Diese Erzählung hat einen tiefen Sinn; es ist damit gemeint, 
dass das Feuer der Leidenschaften keiner Verbündeten bedarf, sondern 
allein genügt, die Menschen zu vernichten. 


(Aus dem Werke: Ta-fong-tang-ta-tsi-king, Buch 9.) 


Der Mann von seltnem Charakter. 
(Tötet die Begierden. 


Es war einmal ein Mann in Djamboudvipa, der, obwohl nicht 
allen weltlichen Wünschen abgeneigt, zuweilen nach dem nördlichen 
Kourou reiste (Outtarakourou). Dort sah er Frauen dieses Erdteils 
in natürlicher Anmut, schön von Körper und Gesicht, die umher- 
gingen und das Vergnügen genossen. Er sah in diesem glücklichen 
Lande reiche und prächtige Gewänder, frischen und glänzenden 

Schmuck, wohlriechenden Reis von vortrefflichem Geschmack, der 
ohne Pflege gedieh. Wohin er den Blick richtete, traf er auf tausend 
Arten kostbarer Dinge von entzückender Schönheit. Er sah auch, 
wie die Menschen hier ganz nach Gefallen sich dem Genuss aller 
dieser Güter hingaben. Aber während des Genusses hingen sie nicht 
leidenschaftlich daran, und nachher liessen sie ohne Bedauern davon 
ab. Der Bewohner von Djamboudvipa, obgleich nicht ganz losgelöst 
von weltlichen Neigungen, sah alle diese Gegenstände von verführe- 
rischem Reiz, ohne nach ihnen zu verlangen. Mit vollkommenem 
Gleichmut liess er sie hinter sich und kehrte in sein Vaterland zurück, 

Man muss zugeben, dass er ein Mann von seltenem Charakter 
war. 


(Aus dem Werke: Pradnjä-päramitä-soütra, Buch 181.) 


Aus den Liedern der Ménche und Nonnen Gotamo 
Buddhos.*) | 


Aus den Einser-Bruchstücken. 


In Weisheit weck, in Tugend immer tüchtig, 
In Schauung innig eingeübt, besonnen, 
Um Notdurft einzig Atzung noch geniessend, 
Erharre du das Ziel der Zeiten heilig. 


Gleichwie die Mutter wohlgemut 
Ihr einzig Kindlein hegt und pflegt, 
So heg’ und pflege Jedermann 

Ein jedes Wesen überall! 


Die Höhle hallt von Donnerschlägen wieder, 
Die Bergeshäupter lodern blitzumzackt: 

Im Höhlenbusen sicher sinnt ein Heiliger, 
Des Meisters ohne Gleichen Sohnesbild. 


Der Regen rieselt, recht wie sanfter Sang, 

Die Hütte hier, vor Wind gewahrt, sie schiitzt mich schon, 
Ich hab’ das Herz im Innern fein gefasst: 

Wohlan, o Wolke, willst du, riesle, regne recht! 


Wer fein geborgnes zartes Ziel erschaut, 
Gewisse Kunde kennt, in eigner Ebbung weilt, 
Und innig wirbt um wache Meisterart: 
Gewinnen wird er Wahnerlöschung leicht. 


*) Die Lieder sind von Karl Eugen Neumann übersetzt, siehe Literatur- 
abteilung. (Verlag von Ernst Hoffmann & Co. Berlin 1899.) 
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Aus den Liedern der Mönche und Nonnen Gotamo Buddhos. 


Was immer Böses ich gewirkt 

In manchem Leben, mancher Welt, 
Hinieden wird es abgebüsst, 

Und andre Ordnung gibt es nicht. 


Die Bäume, hochgewipfelt, breit gespreitet, 

Von höh’rer Wolkentraufe frisch beträufelt, 
Entbieten ihm, der einsam will im Walde sein, 
Dem Mönch allmählich gern gesellig sichre Gunst. 


Aus den Zweier-Bruchstücken. 


Wer hart und heftig Menschen quält, 
Gar vielgestaltig ungestüm 

Mit manchem Mittel, mancher Tat, 
Mit rauhem Worte, rohem Werk, 
Der sät für sich den Samen aus: 
Denn keine Tat kann untergehn. 


Und was der Mensch auch wirken mag, 
Verdammte Taten, edles Werk: 
Der Erbe ist er überall, 
Der Erbe aller eignen Tat. 


Ein braunes Mädel, üppig, elsterähnlich, 
Gemach die Schenkel schaukelnd, wohlgefällig, 
Die Arme offen, brünstig ausgebreitet, 

Die Zähne zeigend, voll geformte Brüste, 

Am Lager liegt es, wartet auf Gewährung. 


Wer ungewitzigt angewurzelt haftet, 
Erleidet lässig immer wieder Elend: 
Entwurzelt will ich weise nimmer haften, 
Das Haupt nicht lau verlieren, hoch erheben. 


Aus dem Sechser-Bruchstück : 


Der Menschensohn, der leicht und lässig lebt, 
Lässt wachsen wirr die Lust lianengleich, 
Schweift eilig hin von Sein zu Sein, 

Wie früchtefroh der Aff’ im Walde schweift. ` 
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Wen diese niedre Lebenslust, 

Die Weltbeherrscherin, beherrscht, 
Dem schiessen Quellen quellend auf, 
Wie Flechtengras im Wiesengrund. 


Doch wer sie, diese Lebenslust, 

Die schwer bezwingbar ist, bezwingt, 
An dem kann haften keine Qual, 
Wie Wasser nicht den Lotus netzt. 


Das will ich sagen, hört es wohl, 
Zum Heil euch Allen um mich her: 
Des Wollens Wurzel grabet aus, 
Gleichwie der Wurzelgräber gräbt! 
Damit euch nicht, wie Wasser-Schilf, 
Der Tod zerreisse wieder neu. 


Vollzogen sei das Meisterwort 
Beharrlich jeden Augenblick: 
Wer oft nur einen Augenblick 
Verpasst, erholt sich Höllenpein. 


Wer lässig lebt, wird stets bestäubt, 
Denn Lässigsein zieht Staub herbei: 
Wer kämpfen kann, wer witzig weiss, 
Von Rost geläutert lebt er rein. 


Aus dem Zehner-Bruchstiick : 


In Purpur brechen die Bäume prächtig 
Und Kerne schaffend schütteln ab sie die Kelche, 
Die Blüten funkeln, Herr, wie die Fackeln blendend, 
Es lacht der Lenz, o Held, in voller Wonne. 


Die Knospen knistern schaukelnd an den Ästen, 
Verhauchen Düfte hold nach allen Seiten, 
Zerflattern blühend, frohe Frucht erhoffend: 

Die Zeit ist da, o Herr, von hier zu wandern. 


Nicht allzu kühl, nicht allzu heiss am Tage, 
Erfreulich dünkt zum Pilgern, Herr, der Frühling: 


Aus den Liedern der Ménche und Nonnen Gotamo Buddhos. 


Sie sollen sehen dich, die Sakyer, Kolyer 
Von Westen her die Rohini erreichen. 


Aus Hoffnung wird das Feld gepflügt, 
Aus Hoffnung sät man Samen aus, 
Aus Hoffnung zieht der Kaufmann fort 
Aufs hohe Meer um Geldgewinn: 
Die Hoffnung, die mich weilen heisst, 
Die Hoffnung soll gelingen mir! 


Und immer wieder sät man aus den Samen, 
Und immer wieder giessen Wolkengötter, 
Und immer wieder ackert man den Acker, 
Und immer wieder kommen andre Eigner. 


Und immer wieder werden Bettler bitten, 
Und immer wieder werden Geber geben, 
Und immer wieder neue Gabe geben, 

Und immer wieder neue Himmel finden. 


Ein Heldensohn erleuchtet sieben Ahnen, 
Den Stamm, auf den er selber licht erstanden: 
Der höchste Herrscher, wähn’ ich wohl, vermag es, 
Du Sakyer, hast gezeugt den echten Sakko! 


Suddhodano, des Meisters Vater bist du ja! 
Des Wachen Mutter, Maya war das Weib genannt, 
Das einst den lichten Trieb in ihrem Leibe trug, 
Nun hingeschieden hold in hellen Welten weilt. 


Die Gotamidin starb hinweg, entschwand uns fort: 


Genesen neu geniesst sie Götterwonnen, 
In Wunschgenügen wandelnd, selig sinnbegabt, 
Im Glanze gern der Göttergleise glücklich. 


Bin Sohn des Meisters, der Unmögliches vermag, 
Des Angiräsen ohne Gleichen, echt geklärt: 
Du Sakyer, bist der Vater meines Vaters, 
Bist also mir der Ahn, o Gotamide! 


Neue Metaphysische Rundschau. X, 4. 15 
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Aus den Liedern der Nonnen (Fünfer-Bruchstück). 


Im Hause weilt ich, hausgewohnt, 
Als einst ein Mönch bei mir erschien 
Und Wahrheit wies: und ich ersah 
Das wahnlos ewig reine Reich. 


Die Tochter liess ich, liess den Sohn, 
Gefüllte Scheunen, helles Gold, 
Und kahlgeschoren zog ich fort 
Als Bettelnonne, heimatlos. 


Um Ruhe warb ich, warb um Rast: 
Und Fahrt und Fährte fand ich bald, 
Liess Hass und Liebe hinter mir 
Und Wunsch und Wähnen allzumal. 


Zur Nonne ward ich nun erkürt, 
Erkannte Sein und Wiedersein, 
Geklärt im Auge himmlisch ab, 

So licht und heiter, lauter, echt. 


Die Unterschiede schau ich durch: 
Bedingt bestchn sie, stürzen ein; 
Der Wahn ist endlich ausgewähnt, 
Erloschen bin ich, bin entlebt. 


Rundschau. 


Walt Whitman, — ein fast Unbekannter in Deutschland, eröffnet dieses 
Heft mit einer seiner grossartigsten Schöpfungen. Hier und da hat wohl einer 
unserer Leser gehört, dass der „Dichter der Demokratie“, wie ihn Knortz in 
seiner kleinen biograph. Skizze nennt, ein Gedichtbuch „Grashalme* ver- 
öffentlicht hat. Das ist wohl alles, was man bei uns von diesem Riesen weiss. 
Am Schluss dieser Grashalme sagt Whitman zum Leser: „Kamerad, dies ist 
kein Buch; wer es berührt, der fasst einen Menschen an!“ Und was für einen 
Menschen. Ein Mannesmut gehört dazu, die harten Nüsse, die uns geboten 
werden, ihres süssen Kernes zu berauben, und eine Götterkraft gewinnen wir 
dafür zum Lohne. Es ist die Stimme eines Initiierten, die zu uns dringt, seltsam 
in der Form, gewagt im Inhalt, kühn in der Empfindung, und überwältigend 
im Geiste. Und doch ist auch dies eben nur für die Wenigen, klein ist auch nur 
die Gemeinde, die heute zu ihm steht; doch sie wächst, und wir werden es 
noch erleben, dass Whitman auch bei uns den hohen Ehrenplatz erhält, der 
ihm als einem geistigen Führer des Jahrhunderts zusteht. 

Sein Leben liegt geschlossen vor uns. Geboren wurde er am 31. Mai 1819 
zu West Hills auf Long Island, U.S.A. Zunächst wurde er Schreiber, dann 
Dorfschulmeister, dann Schriftsetzer, Lokalreporter und Redakteur. 1851 — 53 
widmete er sich dem Bauhandwerk. Im Bürgerkrieg wirkte er als freiwilliger 
Krankenpfleger, wobei er sein ganzes Vermögen für die Kranken opferte und seine 
Gesundheit verlor. Zurückgekehrt nahm er im Department des Innern wieder eine 
Stellung als Schreiber ein, wurde jedoch schnell entlassen, als man in seinem 
Pulte die Manuskripte zu den Grashalmen fand. Besonderes Missfallen hatten 
wohl die ,,Adamskinder“ veranlasst, die allerdings an Freiheit der Auffassung 
fast einzig in der Literatur dastehen. 1855 erschienen die Grashalme zum ersten 
Male im Druck. R. W. Emerson, der Dichter-Philosoph, war der einzige, der 
Whitmans Grösse damals erkannte und ihn ermutigte. Seine Ausweisung aus 
oben erwähnter Stellung hatte jedoch O’Connor veranlasst in einer Broschüre 
„the goodgray poet“ auf Whitman hinzuweisen, und so wurde Whitman schnell 
bekannt und berühmt. Er erhielt eine andere Stellung im Verwaltungsdienst, 
die er erst 1873 aufgeben musste, da ihn ein Schlaganfall aufs Krankenlager 
warf. Er zog von Washington nach Camden in New Jersey, wo er 1892 in 
Armut gestorben ist. 
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Die klcine Arbeit von Karl Knortz iiber Walt Whitman (2. Aufl. Lpzg. 1899), 
die auch einige Bruchstücke aus den Grashalmen enthält, möchten wir als eine 
gute Quelle der Information über Whitman hier nochmals erwähnen. Seiner 
okkulten Grösse wird Knortz freilich nicht gerecht, obwohl er empfindet, bis 
zu welch fernen hohen Zielen Whitman gelangt ist. Auch er spricht von 
der Nachfolge Whitmans, wie man von der Nachfolge eines Heiligen spricht. 
Wir gedenken noch öfter einige von Whitmans grossartigsten Dichtungen in der 
Rundschau zu veröffentlichen, dann werden auch unsere Leser den Zauber 
Whitmans empfinden, von dem er selbst spricht: 

I teach straying from me, yet who can stay from me? 
I follow you whoever you are from the present hour, 
My words itch at your ears till you understand them. 


Buddhistische Gesellschaft. -- Der Beilage zur Allgemeinen Zeitung ent- 
nehmen wir folgende Nachricht: 

Eine internationale buddhistische Gesellschaft hat sich unter dem Namen 
Buddhasasana Samagama or International Buddhist Society in Rangoon gebildet. 
Einem uns zugehenden englischen Prospekt — einem äusserst iustruktiven Heft von 
35 Seiten — entnehmen wir, dass sich die Gesellschaft die Verbreitung und Einsicht 
in die Grundsätze des Buddhismus und das Studium des Pali, jener Sprache, in der 
die Urschriften des Buddhismus geschrieben sind, zum Ziel setzt. Die Gesellschaft 
gibt wertvolle Vereinspublikationen heraus, deren Bezug sich das eintretende Mit- 
glied sichert. Ferner wird die Gesellschaft unter dem Titel „Buddhism“ eine 
Zeitschrift herausgeben, die Artikel über den Buddhismus von den ersten Autori- 
täten, Übersetzungen buddhistischer Schriften und seltener Pali-Texte, Artikel 
über buddhistische Archäologie und eine Rundschau über buddhistische Literatur 
und die Fortschritte des Buddhismus enthalten soll. Auch einschlägige Illustra- 
tionen wird die Zeitschrift bringen. Der Prospekt enthält ferner die Statuten 
der Gesellschaft, das Protokoll der konstituierenden Versammlung und die For- 
mularien für den Beitritt, Einzahlung u. s. w. Unter den Ehrenmitgliedern be- 
gegnen wir einem deutschen Namen, Dr. Arthur Pfungst in Frankfurt a. M., dem 
Sänger des „Laskaris“ und Übersetzer der „Leuchte Asiens“, des „Buddhism“ 
von Rhys Davids und andrer buddhistischer Werke. 


Die Weissagungen des Malakius. — Bei der Wahl des neuen Papstes Pius’ X. 
wurde in den Tageszeitungen wiederholt auf die Weissagungen des heiligen Ma- 
lakius hingewiesen. Wir wollen einige Daten diesen Bemerkungen hinzufügen. 
Malakius war Bischof von Armagh in Irland und starb am 2. Nov. 1148 im Alter 
von 54 Jahren. Er ist der erste canonisierte Heilige. Von ihm stammen eine 
Reihe Sinnsprüche auf die nach ihm lebenden Päpste „bis ans Ende der Tage*. 
Auf Leo XIII. fiel der Spruch: Lumen in Coelo, er hatte auch im Wappen einen 
Stern und mag den Katholiken gewiss als ein verehrungswürdiges Licht des 
Geistes gelten. Pius X. hat den Spruch ignis ardens: das brennende Feuer. Man 
sagt der neue Papst würde die katholische Kirche zu ungeahnter Grösse empor- 
heben. Es hat ja auch sichtlich den Anschein, als gewänne der Katholizismus 
immer mehr an Boden, leider ist es viel mehr der politische, als der religiöse. 
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Die Weissagungen setzen sich für die dann folgenden Päpste folgender- 
massen fort: Religio depopulata (die entvölkerte Religion); Fides intrepida (der 
unerschrockene Glaube); Pastor angelicus (der englische Hirte); Pastor et nauta 
(Hirte und Seemann); Flos florum (die Blume der Blumen); de medietate lunae 
(von der Mitte des Mondes); de labore solis (von der Arbeit der Sonne); de 
gloria olivae (von dem Ruhme der Olive). 

Mit dem letzten ist das Ende der Welt erreicht, und die Welt geht unter, 
glauben die Gläubigen. Malakius sagt darüber: „Bei der letzten Verfolgung der 
heiligen Kirche wird ein römischer Petrus auf dem heiligen Stuhl sitzen. Dieser 
wird die Schafe in grossen Trübsalen weiden; wenn dieselben vorüber sind, wird 
die Stadt der sieben Hügel zerstört werden, und der furchtbare Richter wird das 
Volk (die Welt) richten.“ 


Die Auferstehung Swedenborgs. — Die Akademie der Wissenschaften in 
Stockholm hat die Hinterlassenschaften des berühmten Theosophen Swedenborg 
untersucht und, wie uns unser Kopenhagener Korrespondent schreibt, ungedruckte 
Manuskripte von so grossen Wert gefunden, dass man ihre Herausgabe beschloss. 
Die Prüfungskommission äusserte ihre Bewunderung über die Arbeiten Swedenborgs, 
der mit vielem vertraut gewesen ist, was heute unsere moderne wissenschaftliche 
Forschung beschäftigt. Die schwedische Gelehrtenwelt ist überzeugt, dass die Ver- 
öffentlichung für manche Gebiete der wissenschaftlichen Forschung unserer Tage 
noch Bedeutung haben wird. Die Manuskripte befinden sich zum grössten Teile in 
Stockholm, in der königlichen Bibliothek und in den Archiven der schwedischen 
Akademie; wichtige Teile des umfangreichen Briefwechsels Swedenborgs sind 
ausserdem in der Universitätsstadt Upsala sowie in Linköping gefunden worden. 
Swedenborgs Studien sind ungemein vielseitig gewesen; sie umfassen Geologie, 
Anatomie, Kosmetik und Naturwissenschaft, wie Chemie und Magnetismus. Es 
ist bemerkenswert, dass in neuerer Zeit amerikanische und englische Gelehrte und 
wissenschaftliche Gesellschaften wieder auf Swedenborg aufmerksam geworden 
sind und seine Manuskripte an Ort und Stelle studieren. Die beabsichtigte Heraus- 
gabe der Werke Swedenborgs wird auch dessen früher veröffentlichte Arbeiten 
mit aufnehmen und so voraussichtlich fünf starke Bände ausmachen; das Werk 
wird in lateinischer Sprache erscheinen. (B. T.-) 


Lhassa erreicht. —- Während Reisenden verschiedener Volksangehörigkeit der 
Versuch, nach der heiligen Stadt vorzudringen, fehlschlug, ist es Zybikow nicht 
nur gelungen, die Stadt zu erreichen, sondern er hat sich dort auch zwölf Mo- 
nate aufgehalten. Zybikow ist nämlich Buddhist. Er stammt aus der Bai- 
kalgegend und hat die Universität Petersburg besucht. Lediglich die Tatsache, 
dass er Buddhist war und die Sprache von Tibet kannte, ermöglichte ihm, als 
Lama das Land zu betreten und die ersten zuverlässigen Nachrichten über 
Lhassa zurückzubringen, die man seit der Zeit besitzt, wo im Jahre 1846, nach 
der Vertreibung der französischen Forscher Huc und Gabet, die Grenzen Tibets 
geschlossen wurden. Im Sommer 1900 betrat Zybikow das Land. Er war nach 
Mitteltibet auf dem Wege über das Boumsagebirge vorgedrungen, wo bekanntlich 
Przewalski im Jahre 1879 zurückgewiesen wurde. Von Lhassa selbst erzählt 
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der Reisende, dass es malerisch, von üppigen Gärten im Westen und Süden um- 
geben ist und an dem südlichen Abhange eines Berges liegt. Der Fluss Uitchu 
geht an dem südlichen Ende der Stadt vorbei, die von Dämmen und Kanälen zum 
Schutz gegen Überschwemmungen durchzogen ist. Rund um die Stadt führt ein 
schöner breiter Weg, der zu religiösen Aufzügen und zu Bussübungen benutzt 
wird. Die Büssenden gehen diesen ganzen Weg ab, indem sie sich dabei alle 
5 oder 6 Fuss auf den Boden werfen. Auf diese Weise werfen sie sich in einem 
Tage etwa 3000 Mal hin. Die Stadt ist trotz ihrer Kleinheit — sie hat nicht 
mehr als 10000 ansässige Einwohner — ein bedeutender Handelsknotenpunkt. 
Die eingeborenen Händler sind alle Frauen. Mitten in der Stadt steht der 
Tempel des Buddha. Er misst etwa 140 Fuss im Geviert, ist 3 Stockwerke hoch 
und hat drei vergoldete chinesische Dächer. Er enthält das riesenhafte Bronzestand- 
bild des Buddha, das einen Kopfputz aus getriebenem Gold mit Kleinodien trägt. 
Rings um die Statue brennen Lampen, die mit geschmolzener Butter gespeist werden. 
Neben dem Tempel befindet sich ein grosser Hof, wo sich zweimal im Jahre Tau- 
sende von Lamas versammeln, um für den Dalai-lama und den Kaiser von China 
zu beten. Die Wohnung des Dal:i-lama liegt auf einem Berge, der 1 Km. von Lhassa 
entfernt ist, und dicht bei ihr befindet sich ein anderer Palast mit der Schatzkammer, 
den hohen Schulen für Gottesgelehrtheit und Heilkunde und Wohnungen für die 
1200 Hofbeamten, für 500 Mönche und die Staatagefangenen. Die Beamten sind im 
höchsten Grade sittenlos; sie sind alle käuflich und bereichern sich auf Kosten des 
Volkes. Der tibetanische Soldat taugt gar nichts; das Heer des Dalai-lama zählt 
nur 4000 Mann, die mit alten Flinten und mit Bogen bewaffnet sind. Prof. Zybikow 
hat während seines Aufenthaltes in Tibet tibetanische Handschriften gesammelt, 
von denen einige 900 Jahre alt sind, sie enthalten philosophische, religiöse, ge- 
schichtliche, erdkundliche, astronomische und astrologische Abhandlungen. (Tägl.R.) 


Ferner liegt jetzt über Lhassa eine erschöpfende und vieles Neue bringende 
Beschreibung mit Bildern der „verbotenen Stadt“ von J. Deniker im „Century 
Magazine“ vor, der ein Bericht des mongolischen Kalmücken Ushé Narzunof, der 
zweimal in Lhassa war, zugrunde liegt, und die durch Schilderungen eines Abtes 
Agwang Dordjé vom Hofe des Dalai Lama, der dreimal Europa besucht hat, er- 
gänzt wird. 


Die Stadt ist ziemlich rein, im asiatischen Sinne des Wortes, mit Ausnahme 
des Stadtteils, in dem in Häusern aus Ochsen- und Ziegenhörnern die Bettler 
leben. Diese Bettler müssen die Leichen aus der Stadt schaften, denn nach 
buddhistischem Brauch werden die Toten nicht beerdigt. Die hohen Priester 
werden nach dem Tode begraben oder verbrannt, aber die Leichen der niederen 
Priester und die der Bevölkerung werden den Raubvögeln überlassen, nachdem 
sie auf einem flachen Stein, der zwischen Lhassa und dem Kloster Séra nahe der 
Kapelle Pa-banka liegt, zerstückelt worden sind. Lhassa besteht aus vielen Tem- 
peln und Klöstern, die von Gärten umgeben und durch Strassen verbunden sind, 
in denen sich viele kleine Läden und Privatwohnungen befinden. Die Stadt er- 
streckt sich etwa zwei englische Meilen vom Westen zum Osten und eine Meile 
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von Norden nach Süden. Nach Agwang Dordjé gibt es unter einer Bevölkerung 
von 50000 bis 60000 Einwohnern 30% Mönche. 


Inmitten der Stadt erhebt sich der Haupttempel, der grosse Izon. Dieser 
Tempel ist drei Stockwerke hoch und hat vier goldene Dächer; er enthält sehr 
viele Standbilder buddhistischer Götter, darunter eins von Sakya-Muni, dem Gründer 
ihrer Religion. Auf der Höhe eines Hügels stehen die Gebäude des grössten 
Klosters in Lhassa, Manbo-datsang, wo die Mönche sich dem Studium der Heil- 
kunde widmen. Rechts auf einem Hügel, der 300 Fuss höher steigt, sieht man 
eine Sammlung von Gebäuden, Potala genannt; hier ist der Wohnsitz des Dalai 
Lama. Das Ganze ist eine Anhäufung von Tempeln, Palästen und Gebäuden, die 
an Kasernen erinnern und von Mauern umgeben sind. Er erinnert an die Akro- 
polis von Athen. Die Verbindung zwischen den verschiedenen Gebäuden stellen 
Zickzackwege her, die von Steinmauern eingefasst sind. Den Mittelpunkt dieser 
mönchischen Festung nimmt ein Tempelpalast, Po-brang Marpo, ein, dessen rote 
Mauern gegen die Weisse der anderen Gebäude abstechen. Auf der Südseite sind 
neun Stockwerke, auf der entgegengesetzten Seite nur sechs oder sieben. Hier 
sind jedoch die vier vergoldeten Dächer im chinesischen Stil. Rechts vom Po- 
brang Marpo liegt der Palast, der die Privatgemächer des Dalai Lama enthält, 
links sind die Gebäude der hohen Würdenträger, unter ihnen auch der schon er- 
wähnte Khambo Agwang Dordjé. Die ganze Sammlung von Gebäuden enthält 
fast 3000 Räume und ist nach Agwang Dordje, der auch den Vatikan besucht 
hat, grösser als dieser. Narzunof wurde vom Dalai Lama wohlwollend aufge- 
nommen und erhielt Geschenke von ihm. Er beschreibt ihn wie folgt: 


„Der Dalai Lama ist ein junger Mann, nicht über 29 Jahre alt. Er heisst 
Tubdan-gyamtso. Er ist ein Mann von schönster tibetanischer Gesichtsbildung, 
d. h. fast europäisch. Seine gewöhnliche Kleidung ähnelt sehr der der buddhisti- 
schen hohen Priester, nur ist sie ganz gelb.“ 

Bei seinem ersten Besuch wurde Narzunofs Kamera zerstört, weil dort ein 
Vorurteil gegen jeden herrscht, „der Bilder von Dingen oder Leuten in einen 
kleinen schwarzen Kasten schmeichelt und sie in das Abendland trägt.“ Sein 
zweiter Besuch war in dieser Beziehung erfolgreicher, und er erhielt viele einzig- 
artige Aufnahmen. Als Narzunof eines Morgens umherging und auf eine Gelegen- 
heit zum Photographieren wartete, sah er zum erstenmal ein Schauspiel, das in 
Lhassa ziemlich gewöhnlich ist. Er nahm schnell eine Photographie von dem 
Geschehenen auf. Zwei Pilger machten zum drittenmal eine Rutschfahrt um Lhassa, 
aber nicht zu Fuss, sondern flach auf dem Bauch liegend, so dass sie den Umkreis 
der Stadt mit ihren Körpern massen. Sie warfen sich der Länge nach nieder, 
ruhten auf den Händen, zogen dann die Beine an und standen auf, um sich so- 
gleich wieder niederzuwerfen, diesmal mit den Füssen dort, wo vorher der Kopf 
geruht hatte. Anfänger legten kleine Breiter auf die Handflächen, um die Ge- 
walt des Falles zu mildern, und dann versuchten sie, ohne Verrenken der Arme 
hinzufallen, aber sobald sie sich etwas gewöhnt haben, fallen sie auf die Hände. 
Man bedenke nur die lange Zeit und vor allem die Geduld, die erforderlich ist, 
um so um die Heilige Stadt, eine Entfernung von etwa dreizehn Meilen, zu kommen! 
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Einige inbrünstige Pilger aber gehen auf diese Art siebenmal um die Stadt. Andere 
messen den Weg nicht nach ihrer Körperlänge, sondern nach der Breite ihrer 
Gesichter; sie berühren mit der Stirn den Boden, wechseln dann den Platz seit- 
wärts, und drücken ihr Gesicht neben die Stelle, die sie eben berührt haben. Um 
den Gang um Lhassa auf diese Art zu machen, gebraucht der Pilger einen Monat. 
Das Verfahren ist viel länger, aber nicht annähernd so schmerzlich wie das andere.“ 


Die Ausbreitung der Metaphys. Bewegung. — G. W. Gessmann gibt in der 
Obersteirischen Volkszeitung eine Übersicht über die Verbreitung der metaphy- 
sischen Weltanschauungen: Nach den letzten authentischen Zusammenstellungen 
bestehen in Amerika 337, in Europa 450, in Asien 5, in Australien 10 und in 
Afrika 9 bedeutende Vereinigungen, deren Mitglieder übersinnlichen Tendenzen 
ergeben sind. Lassen wir die Vereinigungen der anderen Weltteile unbeachtet 
und betrachten wir die Verteilung der in Europa befindlichen Gesellschaften dieser 
Art, so zeigt sich, dass England in dieser Hinsicht obenan steht, besitzt es doch 
214 derselben. Hiervon sind 56 der spiritistischen „National-Federation® ange- 
hörig, wohingegen 86 der „British Lyceum Union“ beigetreten sind und endlich 
72 ausserhalb eines weiteren Verbandes stehen. Frankreich besitzt 83 bedeutendere 
Vereine dieser Richtung, wovon 39 allein in Paris ihren Sitz haben. Deutschland 
hat heute schon über 40 derartige Vereinigungen, welche noch vielfach kleinere 
Schwester-Vereinigungen haben. Italien besitzt deren 9, Belgien ihrer 12, Holland 
vier, Schweden und Norwegen je drei, Dänemark eine, Spanien 85 (mit den Ko- 
lonien). In Österreich-Ungarn haben wir heute zehn Vereinigungen übersinnlicher 
Richtung. 

Bei der Betrachtung dieser Ziffern ist nicht zu vergessen, dass es sich da- 
bei nur um grössere, Öffentlich und behördlich anerkannte Verbindungen handelt, 
dass sich die Schätzung der im geheimen, im Familienkreise u.s. w. regelmässig 
abgehaltenen Zirkel dieser Art einer Schätzung vollständig entzieht. Fachleute 
behaupten, dass dieselben auf unserem Kontingente allein die Ziffer 40 000 ent- 
schieden überschreiten. 


Was die Zeitschriften anbelangt, welche der Verbreitung übersinnlicher 
Ideen dienen, so gibt es deren mehr, als man wohl glauben möchte; besitzt doch 
Nordamerika 40 grosse einschlägige Blätter, welche in dem bekannten monströsen 
englischen Formate gehalten sind. Zentralamerika hat 13, Südamerika (inklusive 
Brasilien) 24 grosse Zeitungen dieser Art. Von den amerikanischen Zeitschriften 
erscheinen mehr als ein Drittel als Tagesjournale, während die übrigen Wochen- 
blätter und nur wenige derselben Monatshefte sind. 


Im ganzen hat Amerika 76 derartige Zeitschriften, Europa deren 96, Australien 
ihrer fünf, Asien deren fünf und Afrika ihrer drei. Ausserdem befinden sich in 
Amerika und Europa zusammen 45 Spezialbuchhandlungen, welche nur der Ver- 
breitung übersinnlicher Bücher und Zeitschriften gewidmet sind. 

Die europäischen Zeitschriften verteilen sich wie folgt: Frankreich 29, Deutsch- 
land 20, Spanien 12, England 10, Italien sechs, Belgien vier, Holland vier, Österreich 
zwei, Schweden und Norwegen je drei, Russland, Dänemark, Portugal je zwei. 
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Chiromantie. — Zu den Mitteilungen der Mde. de Thèbes (siehe N. M. R. 
X, 2, 8.98, 99) schreibt eine Wiener Chiromantin Frau Rumelli: „Bezugnehmend 
auf den Artikel Ihres Pariser Correspondenten über Mme. de Thebes gestatte ich 
mir, als gewesene Schülerin des bekannten Chiromanten A. Desbarolles, einige 
Bemerkungen über die „Handwahrsagekunst“. Ich spreche natürlich von der 
modernen Chiromantie, die auf Grund der in Jahrzehnten gesammelten Erfahr- 
ungen in ein erprobtes System gebracht wurde, daher vollständig mit der allge- 
mein anerkannten Graphologie gleichzustellen ist, welche ebenfalls auf diese Weise 
entstand. Noch mehr! Die Chiromantie, die es sich zur Aufgabe macht, aus 
Form und Linien der Hand auf den Charakter, die physischen und intellectuellen 
Eigenschaften sowie Neigungen und Fehler zu schliessen, hat einen Vorteil vor- 
aus, da die Hand nicht verstellt werden kann, während die Schrift (Graphologie) 
und die Gesichtszüge (Physiognomik) willkürlichen Veränderungen zu unterziehen 
sind. Warum will man die Ausdrucksfähigkeit der Hand verleugnen, nachdem 
diese es ist, welche die Schrift charakteristisch macht? 

So verschieden Gesicht? Hände und Schrift der Menschen sind, so ver- 
schieden sind Charakter, Neigungen etc. 


Dies einzusehen, jahrelang zu vergleichen und das Sammeln der für über- 
einstimmend befundenen Nuancen sind und waren Aufgaben der Graphologie 
und der Chiromantie. 

Monsieur A. Desbarolles, bekannt als geistvoller Schriftsteller, bemerkens- 
werter Maler, gewandter Fechter, jedoch beriihmt durch den Ruf, den er sich 
als Chiromant erworben hat, konnte umso mehr von ihrer Bedeutung überzeugt 
sein, als er täglich seine Wahrnehmungen wieder bestätigt fand. Das Vertrauen, 
das er genoss, ist bemerkenswert. 

Ein Beispiel davon möge folgende Begebenheit zeigen: 

Ein Vater kam mit seinem Sohn von dem 200 Meilen entfernten Annecy 
nach Paris zu Desbarolles. Der Vater äusserte seine Verzweiflung über den 
jungen Mann, der allen gemachten Versuchen, ihn etwas lernen zu lassen, Teil- 
nahmslosigkeit entgegenbrachte. Desbarolles betrachtete die Hand des Jungen; 
er fand ihn physisch und intellectuell nicht schlecht veranlagt, ja mit besonderer 
Befähigung zu Mechanik begabt, Er gab den Vater den Rat, seinen Sohn zu 
diesem Beruf anzuregen. Nach einem Jahr erhielt Desbarolles einen Brief, in 
welchem der Vater ihm wärmstens dankte und von dem Eifer erzählte, mit 
welchem der junge Mann seinem Berut sich hingab. Drei Jahre später erfuhr 
Desbarolles, der junge Mann habe sein Examen glänzend bestanden und sei in 
gesicherter Lebensstellung. 


Sein reiches Wissen hat der Altmeister der Chiromantie in mehreren Werken 
niedergelegt, von welchen eines 1895 in dritter Auflage erschien. Intimer Freund 
beider Dumas hatte er Vater und Sohn für seine Ideen gewonnen; zumal Dumas 
Sohn, der Freund alles Aussergewöhnlichen und Gegner aller Schablone, machte 
mit Desbarolles Studien auf diesem Gebiete. In dieser Umgebung wuchs Mm. 
de Thébes als Mündel von Dumas Sohn auf. Angeregt durch diese Männer und 
reichlich begabt, hat sie in Desbarolles ein Vorbild gehabt. Und so sind ihr 
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Streben und ihr schriftstellerisches Wirken ganz ernst zu nehmen. In ihr lebt 
der Gedanke ihres Vorbildes fort, die Chiromantie zur verdienten Anerkennung 
zu bringen. Auch auf religiösem Gebiete lässt sich kein Argument gegen die 
Chiromantie einwenden. Man lese: Joh. Cap. XXXI. Vers 7: „In manu omnium 
Deus signa posuit ut noverint singuli opera sua.“ — 

Wurde doch Desbarolles auch vom Papst empfangen und der Gnade zuteil 
die Hand des heiligen Vaters zu sehen! 

Schliesslich weise ich auf den Nekrolog hin, den „Le Figaro“ am 13. Feb- 
ruar 1886 anlässlich Desbarolles’ Tod ihm widmet. Unter Anderem heisst es: 
„Seine grosse Berühmtheit bestand vor Allem in seinen besonderen Studien, denen 
er sich mit sehr viel Erfolg widmete. Jahre hindurch war er Allen zugänglich. 
Zu Beginn seines Studiums fragte er die Leute nach ihren Verhältnissen, den 
hauptsächlichsten Ereignissen, ihren Bestrebungen etc., dann untersuchte er die 
Hände und notirte sorgsältig die verschiedenen Einzelheiten.. Nach geraumer 
Zeit hatte er die Gewissheit, dass dieselben Zeichen an den verschiedenen Händen 
dieselbe Bedeutung haben. Im Vorworte seines grössten Werkes sagte er: „Mein 
Vertrauen ist gross, und hauptsächlich deshab, weil niemand schwerer zu über- 
zeugen war als ich selber!“ „Figaro“ sagt weiter: „Man kann ja die Chiro- 
mantie verleugnen, aber nie Desbarolles, der vollkommen aufrichtig war. Sein 
einziger Ehrgeiz bestand darin, Andere zur Wahrheit seiner Theorie zu bekehren. 
Im Ganzen ein grosser Charakter, ein Mann von Geist und Gemüt.“ 


Neues über Strahiungen. — Prof. Rutherford von der Universität Montreal 
hat neulich iu der Londoner Physikalischen Gesellschaft die Ergebnisse seiner 
Forschungen über das Wesen der Korperstrahlen auseinandergesetzt. Danach geben 
die strahlenden Körper Uranium, Thorium und Radium fortgesetzt und scheinbar 
aus sich heraus drei verschiedene Arten von Strahlen ab. Die erste bezeichnet er 
als Alpha-Strahlen; sie bestehen aus fortgeschleuderten Stoffteilchen, die positiv 
elektrisch geladen sind, die Gase leitend machen, leicht aufgesaugt werden, sich 
mit grosser Schnelligkeit bewegen und eine bedeutende Kraft besitzen. Die zweite 
Art nennt Rutherford die Beta-Strahlen, die scheinbar den Kathoden - Strahlen der 
gewöhnlichen Vakuumröhren gleich sind, obwohl sie sich schneller fortpflanzen und 
daher auch eine sehr viel stärkere durchdringende Kraft besitzen. Sie sind negativ 
elektrisch geladen. Die dritte Art, die Gamma-Strahlen, haben eine sehr grosse 
Ähnlichkeit mit den gewöhnlichen Röntgen-Strahlen. Mit diesen drei Gruppen ist 
jedoch die Vielseitigkeit der Erscheinungen noch nicht erschöpft, sondern es wird 
von einigen Stoffen auch noch anderes ausgeschieden. Das Thoriumoxyd z. B. 
strömt anscheinend einen Stoff in gasigem Zustand aus, der durch Luftströmungen 
mitgerissen werden kann; Radium strömt etwas ähnliches aus, das sich jedoch durch 
grössere Beständigkeit von dem des Thorium unterscheitet. Diese Absonderungen 
verhalten sich gleich strahlungsfähigen Gasen, die sich bei der Költe der flüssigen 
Luft verdichten. Sie erzeugen in jedem erreichbaren Körper selbst die strahlende 
Eigenschaft, die dann bei diesem, gleichwie in den erregenden Gasen, nach be- 
stimmten Gesetzen abnimmt. Diese Gase sind vorläufig noch besonders geheimnis- 
voll. Einer chemischen Behandlung sind sie bisher ganz unzugänglich gewesen 
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vielmehr verhalten sie sich wie sogenannte träge Körper, die einer Verbindung mit 
anderen abgeneigt sind. Die von ihnen erst erregte Strahlungsfähigkeit dagegen, 
wird durch chemische Behandlung beeinträchtigt. Es ist als möglich erfunden 
worden, von strahlenden Körpern einen eigentlich strahlenden Bestandteil auszu- 
scheiden. So hat Crookes durch ein chemisches Verfahren dem Uranium alle 
Strahlungsfihigkeit geraubt, und Rutherford selbst hat zusammen mit Soddy die Mög- 
lichkeit erwiesen, auch aus dem Thorium den strahlenden Bestandteil auszusondern. 
Von dem eigentlichen Wesen der strahlenden Körper muss man nach den bis- 
herigen Beobachtungen annehmen, dass sie sich fortgesetzt verändern, wodurch 
neue Stoffe gebildet werden. Wenn man z. B. Thorium den strahlenden Stoff 
vollständig entzogen hat, so gewinnt es nach einigen Wochen seine Strahlungs- 
fähigkeit in gleichem Grade zurück. Wahrscheinlich stehen die Strahlungen in 
enger Verbindung zu chemischen Umwandlungen. Es ist die Vermutung ausge- 
sprochen worden, dass die Atome der strahlenden Körper sich in einem Zustand 
unbeständigen Gleichgewichts befinden und positiv geladene Stoffteilchen aussenden. 
Aber das Thoriumatom wird durch die Fortschleuderung eines solchen positiv 
geladenen Stoffteilchens auch chemisch verändert. Der Strahlungsvorgang beruht 
hauptsächlich in der Abgabe von positiven Stoffteilchen, während negative Elek- 
tronen und Kathoden-Strahlen nur in den letzten Zuständen der Strahlung auftreten. 
. Der Betrag der ausgestrémten Energie ist verhältnismässig ungeheuer gross. Ruther- 
ford kommt zu der erstaunlichen Berechnung, dass ein einziges Gramm Radium in 
der Ausschleuderung der Strahlen, bis es sich dadurch ganz verzehrt haben würde, 
Kraft genug abzugeben vermöchte, um 800 Tonnen ein Kilometer hoch zu heben. 
Es bestoht aber kein Grund zu der Annahme, dass solche Vorräte von Energie nur 
in den strahlenden Körpern vorlıanden sein sollten; sie mögen in jedem stofflichen 
Atom bestehen, so dass nur der Mangel unserer Beobachtungsgabe ihre Wahr- 
nehmung bisher verhindert hätte. l 


Im Verlag von F. E. Baumann, Bitterfeld, beginnen zu erscheinen: Unterrichts- 
Briefe zum Studium theosophischer Lehren und des praktischen Okkultismus von 
Ferdinand Schmidt. Die 12 Briefe enthalten: Begriff und Anschauung e. göttl. 
Weltordnung. Licht. Mensch. Macht und Kraft menschl, Gedanken. Karma. 
Psychometrie. Spiritismus. Hypnotismus. Hellsehen. Telepathie. Heilmethoden. 
Lebensweise, (à Brief 1.— Mk.) Die Einleitung lässt vermuten, dass wir in dem 
Werkchen einen guten Beitrag zur theosoph. Literatur erwarten können. 


Bei H. Welter, Paris, erscheint soeben ein interessantes astrologisches Werk, 
welches wir mit unseren Lesern nach vollendeter Publikation ausführlich durch- 
arbeiten werden: L’Astrologie chaldéenne, le livre initulé enuma Ud-(Au) ilu Bêl; 
publ. transe. et trad. p. Ch. Virolleaud. In 13 Lien Lfg. 1—4 Text; 5—8 Trans- 
cription; 9—12 Traduction; 13 Introd. et Lexique. Preis pro Lfg. durchschn. 6.— Mk. 


Litteratur. 


Die besprochenen Werke sind durch den Verlag der Neuen Metaphysischen 
Rundschau (Paul Zillmann), Gross-Lichterfelde, zu beziehen. 


Kerner, J., sämtliche Werke in 8 Büchern. Mit Portraits des Dichters, 
Abbildg. des Kerner-Hauses, sowie des Kerner Denkmals u. v. a. Autotypie- 
Vollbildern und Illustrationen. Neu herausgegeben mit biogr. Einleitung 
von W. Heichen, Berlin (Weichert). 1903. 2 Bde. Lwd. (5.—) 

Das Erscheinen dieser Gesamtausgabe der Kerner’schen Dichtungen und Prosa- 
werke ist ein beredtes Zeichen unseres Zeitgeistes. Die Sehnsucht nach einer Leben- 
anschauung, die tiefer in die Naturvorgänge eindringt, als der Materialismus, ist so 
mächtig geworden, dass Werke, wie die Seherin von Prevorst einen Absatz finden, 
dass drei Verlagshandlungen sich an den Neudruck gewagt haben, Cotta, Reclam, 
Weichert. Bleiben wir zunächst bei dieser klassischen Arbeit über den Magnetis- 
mus und somnambule Zustände. Je länger das Buch in der Literatur seinen Platz 
behauptet, umso unwidersprochener bleibt es von wissenschaftlichen Grössen, 
die sonst gewohnt sind, das Gebiet des Magnetismus nicht anders denn als 
Schwindel zu brandmarken. Man lässt es gelten, man liest es, ja man empfiehlt 
es sogar den Laien, die sich über die Richtung magnet.-somnambuler Forschung 
orientieren wollen. Aber man nimmt noch nichts von Kerners Schlüssen, von 
seiner Therapie an, ja man hat, bis auf ganz wenige Ausnahmen (in Frankreich 
und um den Beginn des letzten Drittels des vorigen Jahrhunderts in Deutschland) 
die Versuche und Erfahrungen Kerners nicht einmal nachgeprüft. Es wäre hier 
ein Feld dankbarer Arbeit! Insonderheit wäre es auch wertvoll das Gebiet der 
Besessenheit, dem sich Kerner mit besonderer Liebe widmete, zu klären. Seine 
Arbeiten darüber enthält das 8. Buch unserer Ausgabe. Jedem, der für die Nacht- 
seiten des Seelenlebens Interesse hat, bieten diese Aufzeichnungen die merkwür- 
digsten Anregungen. Seit wir die Studien über die Formen in der menschlichen 
Aura, dank der Arbeiten und Hinweise H. P. Blavatsky’s, Marques’ u. A., machen 
konnten, stehen wir der Frage der Besessenheit nicht mehr mit der Naivetät 
Kerners gegenüber, sondern können mit ziemlich scharfer Kritik die seltsamen 
Erscheinungen untereinander trennen, so die selbstgeschaffenen von den fremden 
Einflüssen etc. Doch behalten die Beschreibungen Kerners trotzdem den Wert 
einer tüchtigen Pionirarbeit. 


— 
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Der erste Band (Buch 1—5) der Ausgabe enthält zunächst nach einer guten 
einleitenden Biographie das unterhaltsame „Bilderbuch aus meiner Knabenzeit“, 
bei dessen Lektüre wir so innig mit unserem ,Juschtl“ verwachsen, dass wir 
glauben ihn selbst gekannt zu haben. Ist er doch ein so liebenswerter Mann 
gewesen, dass sein Geist uns noch heute innige Zuneigung einflösst. Als Fort- 
setzung zum „Bilderbuch“ versäume man nicht die Lektüre des „Kernerhauses 
und seine Gäste“ von Kerners Sohn, dem alten Hofrat Theobold Kerner. 
(Stuttgart 1897). Es hat wohl kaum im 19. Jahrhundert wieder einen Wallfahrts- 
ort gegeben, der soviele grosse Geister in einmütiger Verehrung eines Mannes sah 
als Weinsberg mit seinem Kernerhaus. Wie traurig, dass der trauliche Geist 
jener Zeit uns so ganz entschwindet, so dass wir nur noch mit Hilfe der toten 
Buchstaben uns in jene Stimmungen versenken können! 

Es war ja aber auch nicht der Arzt allein, der in Kerner so magnetisch 
wirkte, sondern vielleicht noch mehr der Dichter, dessen flüssige Lieder, gleich- 
sam im Worttext schon gesungen waren. Als Dichter wird Kerner stets einen 
Platz unter den Lieblingen des deutschen Volkes behalten. Seine Lieder „Wohl- 
auf nun getrunken den funkelnden Wein“ (komponirt von Rob. Schumann) und 
„Preisend mit viel schönen Reden“, die zarten Liebeslieder an sein Rikele, das 
alles sind Schätze unseres Volkes geworden. 

Von den Prosa - Dichtungen der Ausgabe erwähnen wir als besonders 
lesenswert „die Reiseschatten“, von den dramatischen die Satyre, in der Kerner 
sich selbst als Mystiker und das „mystische Gaukelspiel“ geisselt: Der Bären- 
häuter im Salzbade. Buch drei und vier bringt seine sämtlichen Gedichte, und 
im Anhang begegnen wir einer Reproduktion der Klexographieen, die drollige 
Spielerei, die Kerner im Alter manche Stunde, als er halbblind, nicht mehr ar- 
beiten konnte, erleichtert hat. Die Ausgabe ist in der einfachen geschmackvollen 
Ausstattung mit den guten Reproduktionen eine recht empfehlenswerte und wir 
geben uns der Hoffnung hin, dass „Kerners Werke“ unseren Ideen in dieser 
Form eino weite Verbreitung verschaffen werden. Der billige Preis der beiden 
Bände (5,—) wird dies wesentlich unterstützen. 


Julien, St., die Avadänas; indische Erzählungen und Fabeln, in Franz. über- 
setzt. Deutsch von A. Schnell. Rostock 1903. (3.—) 

Avadänas sind „Vergleiche oder Gleichnisse“, die Julien aus einem chines.- 
buddhist. Werke, dem Yu-lin oder Wald der Gleichnisse herausgezogen hat. „Der 
Verfasser dieses Buches ist Youen-thai, mit dem Beinamen Jouhien, der im Jahre 
1565 den Doktorgrad erhielt und später zum Range eines Präsidenten des Justiz- 
ministeriums aufstieg. Er sammelte aus den alten Büchern alle Stellen, alle Ab- . 
schnitte, welche Gleichnisse enthielten und stellte daraus eine Sammlung von 
24 Bänden zusammen, die er in 20 Klassen teilte; dann teilte er diese 20 Klassen 
wieder in 580 Unterabteilungen, deren jede mit einem aus zwei Worten bestehen- 
den Axiom beginnt, das ihren Inhalt bezeichnet. Der Verfasser vollendete dies 
Werk erst nach 20 Jahren rastlosen Fleisses. Er las ungefähr 400 Werke und 
machte Auszüge daraus.“ So bericlitet der grosse Katalog der kaiserl. Bibliothek 
zu Peking. Die Sammlung ist für das Studium buddhist. Philosophie wertvoll, 
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denn sie enthält viele Gleichnisse, deren Sanscrit-Originale kaum noch ausfindig 
gemacht werden können. Der chinesische Sammler führt allein die Titel von 
200 Sanscrit-Werken an, die er benutzt hat. Julien hat aus dieser Sammlung 
108 Gleichnisse herausgegriffen Einige davon drucken wir im Textteil dieses 
Heftes ab. Der orientalische Brauch religiöse Lehren und philosoph. Gedanken 
in die Form von Gleichnissen zu kleiden, ist entschieden ein recht glücklicher, 
da sich das Volk gern mit solchen Geschichten befreundet und williger den In- 
halt aufnimmt, als in abstrakter Form. Sind doch die Gleichnisse Christi ein 
beredtes Beispiel dafür. Ja, wir möchten behaupten, dass die Gleichnisbildung 
ein Zeichen der Stärke und inneren Kraft eines religiösen Systems ist, da sie 
die Lehrhaftigkeit derselben erhöht, mithin die Verbreitung erleichtert. Das 
Christentum, insonderheit das protestantische steht in dieser Hinsicht am weitesten 
zurück, da ihm ausser den biblischen Gleichnissen nichts geblieben ist. Reicher 
ist dagegen die römische Kirche daran, welche die Gleichnisse zum grössten 
Teil in ihren Heiligenlegenden enthält; dann käme die jüdische Religionsgemein- 
schaft, bei der wir im Talmud eine schier unerschöpfliche Quelle lehrhafter 
Gleichnisse finden. Damit rücken wir schon dem Orient näher. Der Islam, das 
Brahmanentum und der Buddhismus sind die Hochburgen der Gleichnisbildung. 
Die Märchen von Tausend und einer Nacht, das Pantschatantra und andere grosse 
Sammlungen legen davon Zeugnis ab. Die vorliegende Zusammenstellung ent- 
hält bis auf einige Stücke völlig neue Erzählungen. 


Neumann, K. E., die Lieder der Mönche und Nonnen Gotamo Buddho’s. 
Aus der Therapatha und Theripatha zum ersten Mal übersetzt. Berlin 
1899. (10.—) 

Dies Werk ist gewiss nicht für die Vielen; aber die Wenigen, die im Stande 
sind, mit abgestimmtem Gemüt diesen Poesien zu folgen, werden einen hohen 
Genuss davon haben. In buddhistischen Landen wurden die Lieder gesungen 
in den eintönigen Weisen, wie sie dem Orientalen eigen sind. Neumann ver- 
mutet eine Ähnlichkeit mit den a capella Gesängen Palestrina’s, er sagt sogar in 
der Einleitung: „Der musikalische Kanon der christlichen Kirche, den Palestrina 
vorfand und zur höchsten Vollendung brachte, ist nun sicher östlichen Ursprungs; 
daher lässt sich sogar ein gewisser historischer Zusammenhang der einerseits so 
verschiedenen, andererseits aber so ähnlichen Weisen kaum unbedingt ableugnen.“ 
Die Lieder sind dem Khudda-kanikayo, der dritten Sammlung des Pali-Kanons 
entnommen. Ihr Inhalt ist natürlich von verschiedenem Wert, ein grosses Teil 
aber muss von dichterisch hervorragend begabten Persönlichkeiteu verfasst worden 
sein. Ich erwähne nur Kuladayi aus dem Zehner-Bruchstück, was ich im Text- 
teil mit zum Abdruck bringe, dann das ganze Fünfziger-Bruchstück, welches leider 
zum Abdruck in diesem Heft zu umfangreich ist. Mit ganz ausserordentlichem 
Geschick hat es Neumann verstanden, den Rhythmus der Lieder, der durch den 
Stabreim bestimmt ist, wiederzugeben. Seine Übertragung ist eine hervorragende. 
Man giaubt Wagner’sche Motive zu hören. Es wäre nicht uninteressant, wenn 
"ich ein tüchtiger Komponist an diesen Texten versuchte. Hier wäre eine Bahn, 

die über Wagner hinausführen könnte, wenn der rechte Mann sie betritt. 
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Pavoni, L., in der Welt des Sichtbaren. Beitrag zum Studium der spiri- 
tistischen Phaenomene. Einleitung von Prof. Pietro Blaserna. Deutsch 
von Joh. Delida. Zürich 1903. (3.—) 

Nun hat auch Italien seinen spiritistischen Skandal. Eusapia Paladino soll 
such „entlarvt“ sein, der Spiritismus sei nichts als elende Taschenspielerei, das 
alte Lied, teils mit Recht, teils mit Unrecht wieder vorgebracht. Wir mischen 
uns in den Streit um die Mediumschaft dieser oder jener Person solange nicht ein, 
als bei den Untersuchungen nicht eine Methode verfolgt wird, die den Phaeno- 
menen angemessen ist und einigermassen ein befriedigendes Resultat verspricht. 
Man wendet diese Methode, die darin besteht, dass man astrale Vorgänge auf der 
Astralebene direkt beobachtet, weder bei den Spiritisten noch ihren Gegnern an. 
Deshalb auch Täuschung und Entlarvung an allen Ecken. Wir müssen also 
energisch verlangen, dass nur das Urteil geschätzt wird, dass auf Grund okkulter 
Fähigkeiten gebildet ist. Die hat aber natürlich Leo Pavoni ebensowenig wie 
die meisten Anhänger und Gegner des Spiritismus. 


Paul (Pastor, Evangelistin Steglitz), Daniels Weissagungen und ihre 
Erfüllung; ein Zeugnis aus Babel für die Bibel. Elmshorn 1903. (1.—) 
Daniel, der Oberste der babylonischen Astrologen und Magier, ist stets ein 
Anziehungspunkt für weissagungsbedürftige Christen gewesen. Mit Vorliebe 
hat man es versucht, seine Prophezeiungen auf unsere Zeit zu deuten, ähnlich 
wie die Weissagungen der Puranen auf die Gegenwart. Unser Buch hält sich 
von diesem Fehler ziemlich frei. Paul deutet uns die Zahlen der Tage, Worte 
und Zeiten dahin, dass die Weissagungen einen Zeitraum von 2500 Jahren um- 
fassen. Am zutreffendsten sind die babylonischen, medisch-persischen, griechisch- 
mazedonischen und römischen Reiche getroffen. Von 637, dem Untergang des 
Weströmischen Reiches an verschwimmt die Sache bedenklich, doch erheben 
wir an Daniel wohl zu viel Ansprüche. Wir glauben, dass er ein tüchtiger Magier 
war und mit Hilfe dieser Kunst, die ja in Babylon eine gewaltige Höhe erlangt 
hatte, wohl in der Lage sein konnte, teils auf astrologischem Wege, teils durch 
die Zahlenmystik, teils auch durch exstatische Zustände sich Aufschlüsse über 
die Zukunft zu verschaffen. Wir glauben aber nicht, dass man seinen Worten 
für die Jetztzeit einen anderen Wert als den der historischen Curiosität bei- 
messen darf. Ich möchte dieser Art Magie am allerwenigsten den Sinn einer 
von Gott, besonders dem „christlichen Gott“ gern gesehenen unterlegen. Wenig- 
stens sehe ich nicht ein, weshalb man in den Kenntnissen eines Daniel etwas 
Göttlicheres sehen will, als in den Weissagungen eines modernen Okkultisten. 
Wenn es göttlich ist in die Zukunft zu schauen, so ist das heute ebenso 
göttlich wie damals, die Astrologie ebenso eine göttliche Gabe und Wissenschaft, 
wie damals. Die Geistlichkeit sollte doch aus all diesen Dingen strengere Kon- 
sequenzen ziehen. Ebenso sollte man aber auch die mitunter doch sehr allge- 
mein gehaltenen Prophezeiungen nicht auf ganz bestimmte Ereignisse beziehen, 
sondern erkennen, dass sich gewisse Entwicklungen in grossen Zügen in der 
Weltgeschichte immer wieder wiederholen. Ich bin mir sehr wohl darüber klar, 
dass ein Christus jetzt kommen könnte, gleichgiltig in welcher Form wir uns 
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dies denken. Unsere Zeit ist die eines Uberganges von abgenützten Formen zu 
neuen höheren Werten. Solche Zeiten sind schon oft dagewesen, und es ist 
ihnen auch stets, entsprechend der Erwartung des Volkes, ein Christus erstanden 
in einer neueren höheren Lebensform, einer Steigerung der Erkenntnis, Ver- 
besserung sozialer, politischer Verhältnisse etc. Deshalb halte ich es eben 
nicht für richtig gerade diese oder jene Periode, als die von Daniel bezeich- 
nete zu betrachten. Sicher hat Daniel nur das Interesse für die seiner Zeit am 
nächsten liegenden Epoche gehabt, auch hätte ein Verbreiten über grössere 
Zeiträume seine Zeitgenossen wohl kaum interessiert. 


Hartmann, Dr. med. F., was ist Theosophie? Die Theosoph. Gesellschaft 
und ihr Zweck nebst einer kurzgefassten Übersicht der Geschichte der 
Internat. theosoph. Vereinigung und der Theosoph. Gesellschaft in Deutsch- 
land. Lpz. 1903. (1.20) 

Hartmanns treffliche Ansichten über dies Thema sind zu bekannt, als dass 
wir hier näher darauf einzugehen brauchten. 


Stange, C. Prof. Dr., das Problem Tolstois. Lpzg. 1903. (—.75) 

Die Arbeit, welche aus der Allgem. evangel. luth. Kirchenzeitung abgedruckt 
ist, verdient in der Tat, ale Büchlein aus der Zeitschriftenliteratur gerettet zu 
werden. Theologen sind in der Regel nicht gut auf Tolstoi zu sprechen; habe ich 
doch von Pastor Keller s. Zt. im Zirkus Busch recht seltsame und unverständliche 
Worte über ihn gehört. — Am Schlusse seiner Untersuchung, wie in Tolstoi das 
Problem der Weltanschauung ein religiöses geworden, wie sich dies ins soziale 
umgeschmolzen, wie es so eine individuell zu lösende Aufgabe würde, bekennt 
Prof. Stange: Es ist seine (Tolstoi’s) Mission gewesen, seinen Zeitgenossen das 
Gewissen zu schärfen, und diese Mission hat er durch seine Schriften und durch 
sein Leben zur Ausführung gebracht. Vom Standpunkt des positiven Christen- 
tums aus wird man es ja allerdings bedauern müssen, dass Tolstoi nicht über 
die blosse Busspredigt hinausgelangt ist, und dass sein Glaube so ausschliesslich 
durch das moralische Interesse in Anspruch genommen ist. Vom Standpunkt des 
positiven Christentums aus wird man es besonders bedauern müssen, dass Tolstoi 
von der christlichen Hoffnung nichts weiss, dass er zwar das Gesetz, aber nicht 
das Evangelium verstanden hat. Aber trotzdem wird man zugeben müssen, dass 
Tolstoi für die Umgestaltung des modernen Geisteslebens Grosses und Wertvolles 
geleistet hat. Seine Gestalt ist ein machtvoller Hinweis darauf, dass nicht die 
Kultur mit ihren Gütern, sondern der Gehorsam gegen den Willen Gottes den 
Menschen glücklich macht, und dass nicht der Genuss, sondern der Dienst, zu 
dem wir verpflichtet sind, den Inhalt unseres Lebens bilden soll.“ 


Verantwortlicher Redakteur: Paul Zillmann. 


Redaktion und Verlag: Gross-Lichterfelde, Ringstrasse 47a. 


Druck von Robert Schumann, Cöthen (Anhalt). 


Band X, 6. 1904. 


Es rührt von göttlioher Gnade her, wenn der Mensch gerne von Gott lesen oder reden 
hört, und ist das für die Seele eine herrliche Bewirtung. Sich selber mit Gett in seinen Gə- 
danken beschäftigen, das ist süsser denn Honig. Gott aber erkennen, das ist voller Trost für 
eine edie Seele! Und vollends sich Gott in Liebe vereinen, das ist ewige Freude! Die soli 
man schon hier zu kosten bekommen ganz in dom Masse, wie der Mensch sich dazu schlokt. 

Meister Eokehart, Anweisung zum sohauenden Leben. 


Von Einheit im Werke.*) 


. „Gleiche-Dinge lieben und vereinigen sich, ungleiche 
Dinge fliehen und hassen einander.“ 


Es gibt, so sagt ein Meister, gar nicht ungleicheres als Himmel 
und Erde. Das Erdreich hat es gefühlt in seiner innersten Natur, 
dass es dem Himmel fremd und unähnlich ist. Darum ist es vor 
dem Himmel geflohen an die tiefste Stätte und liegt unbeweglich 
still, damit es dem Himmel nicht etwa zu nahe kommt. Und der 
Himmel ist es in seiner innersten Natur gewahr geworden, dass das 
Erdreich vor ihm geflohen ist und die tiefste Stätte eingenommen 
hat. Und gerade darum ergiesst er sich in fruchtzeugender Art rück- 
haltlos in das Erdreich, und wollen die Meister, dass der weite, 
breite Himmel nicht eine Nadelspitze für sich behalte: ganz und gar 
gebiert er sich fruchtbringend in das Erdreich. Ebenso sage ich von 
dem Menschen, der vor sich, vor Gott und vor allen Kreaturen ein 
Nichts geworden: er hat die tiefste Stätte eingenommen, und in ihn 
muss Gott sich ganz und gar ergiessen, oder er ist nicht Gott! Ich 
behaupte es bei Gottes ewiger Wahrheit, dass sich Gott in einem 
jeden Menschen, der sich zu Grunde gelassen hat, nach allem seinem 
Vermögen rückhaltlos ergiessen muss: so ganz und gar, dass er in 
seinem Leben, seinem Wesen, seiner Natur, ja in seiner ganzen Gott- 
heit nichts für sich behält, alles muss er fruchtgebärend in den Men- 
schen ergiessen, der sich Gott gelassen und die tiefste Stätte ein- 
genommen hat. 


*) Aus Meister Eckeharts Schriften und Predigten. Aus dem Mittelhoch- 
deutschen übersetzt und herausgegeben von H. Büttner. Band I. Leipzig (Eugen 
Diederichs) 1903. (4.—, geb. 5.—.) 
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Als ich heute herging, da überlegte ich, wie ich euch wohl recht 
verständlich predigen könnte, und erdachte ein Gleichnis: könntet 
ihr das wohl verstehen, so verstündet ihr den eigentlichen Sinn und 
den Grund aller meiner Lehren, die ich je gepredigt habe; und es 
handelte das Gleichnis von meinem Auge und dem Holze. Wird 
mein Auge aufgetan, so ist es ein Auge, und ist es zu, so ist es’ 
dasselbe Auge. Und auch dem Holze wird durch das Sehen weder 
etwas genommen noch gegeben. Nun gebt wohl acht! Gesetzt, mein 
Auge ruhe in sich als etwas Einiges, in sich Beschlossenes; und 
werde nun aufgetan und auf das Holz geworfen im Sehen: so bleibt 
ein jegliches, was es ist, und werden doch im Werke des Sehens 
so eins, dass man sagen könnte, das Auge sei das Holz und das 
Holz sei Auge. Wäre gar das Holz ohne Materie und etwas so rein 
Geistiges, wie das Sehen meines Auges, so könnte man mit Fug und 
Recht behaupten, im wirklichen Vollzuge meines Sehens machten 
das Holz und mein Auge nur ein einziges Wesen aus. Gilt dies 
im Gebiete des Körperlichen, wieviel mehr im Geistigen! — Auch ` 
das möget ihr in Betracht ziehen: Es besteht in weit höherem Masse 
Einheit zwischen meinem Auge und dem Auge eines Schafes, das 
jenseits des Meeres ist, und das ich nie gesehen habe, wie zwischen 
meinem Auge, meinem Ohre, mit dem es doch auch in Wesens- 
gemeinschaft steht. Dies darum, weil das Auge des Schafes dieselbe 
Leistung zu vollziehen hat, wie mein Auge: weshalb ich beiden 
eine höhere Einheit, nämlich Einheit dem Werke nach, zuschreibe, 
als meinem Auge und meinem Ohre, die hinsichtlich ihres Werkes 
nichts mit einander zu tun haben. . 

Ich habe nun auch sonst von einem Lichte in der Seele ge- 
sprochen, welches ungeschaffen und unerschaffbar ist. Eben dieses 
Licht pflege ich immer zu berühren in meiner Predigt. Und dieses 
Licht empfängt Gott unmittelbar, unverhüllt, bloss, so wie er an sich 
ist: es empfängt ihn im Werke der Gotteingebärung! — Da kann 
ich ebenfalls mit Recht behaupten, dass dieses Licht mehr Einheit 
mit Gott besitzt als mit irgend einem von den Seelenvermögen, mit 
denen es doch auch in Wesengemeinschaft steht. Denn freilich, inner- 
halb meiner Seele, in dem einen Wesen genommen, steht dies Licht 
nicht höher als das unterste, rein sinnliche Vermögen, als Gehör oder 
Gesicht oder sonst eine Kraft, die von Hunger oder Durst, Frost 
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oder Hitze leiden könnte. Und das rührt daher, weil das Wesen 
ein Einfaches ist. Nimmt man also die Kräfte der Seele in dem 
einen Wesen, so sind sie alle eines und stehen alle gleich hoch; 
nimmt sie aber in ihrem Werke, so ist eine weit edler und höher 
als die anderen. : 

So sage ich denn: wenn der Mensch sich fortkehrt von sich 
selber und allem Geschaffenen — so weit du das tust, so weit wirst 
du zur Einheit und Seligkeit gebracht in dem Fünklein der Seele, 
welches mit Zeit und Raum nie zu schaffen gehabt hat. Dieser 
Funke widersetzt sich allen Kreaturen und will nur Gott, rein wie 
er in sich selber ist. Ihm genügt es nicht am Vater, am Sohn oder 
am heiligen Geiste, kurz, nicht an den drei Personen, sofern eine 
jede in ihrem Eigenwesen besteht. Ja, ich behaupte: diesem Lichte 
genügt es auch nicht, wenn die göttliche Natur fruchtzeugend sich 
ihm eingebiert. Ja mehr noch, und das klingt noch wunderlicher: 
ich behaupte alles Ernstes, es genügt diesem Lichte auch nicht an 
dem einigen, in sich ruhenden, göttlichen Wesen, welches weder 
gibt noch empfängt: es will wissen, woher dies Wesen komme, es 
will in den einfaltigen Grund, in die stille Wüste, in die niemals 
etwas unterschiedliches hineinlugt, nicht Vater, noch Sohn, noch 
heiliger Geist: in dem Innersten, wo niemand heimisch ist, da erst 
gibt sich dieses Licht zufrieden, und dem gehört es inniger zu als 
sich selber. Denn dieser Grund ist eine aller Besonderung bare 
Stille, die unbeweglich in sich selber ruht. Und von diesem Un- 
beweglichen werden alle Dinge bewegt! Von ihm empfangen auch 
alle die ihr Leben, die vernünftig leben: versunken in sich selber. 
— Dass wir in diesem Sinne vernünftig leben, dazu helf uns Gott! 
Amen. Meister Eckehart. 


„Schönheit ist die Form, an der der Geist am liebsten das Ver- 
ständnis der Welt zu erlangen sucht. Jeder Vorzug ist ein Vorzug 
der Schönheit; denn es gibt viele Schönheiten: Schönheit der Natur, 
im allgemeinen, Schönheit des menschlichen Antlitzes und Körpers, 
Schönheit des Benehmens, Schönheit der Gehirntätigkeit oder Me- 
thode, sittliche Schönheit oder Schönheit der Seele.“ Emerson. 

16* 
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Wenn die Kultur anfängt auf Irrwegen zu gehen, wenn sie in 
endlosen Schleifengängen zeigt, dass sie ihr Ziel verloren hat, so 
ist es nötig sie an der Hand des ewigdauernden Kulturinhaltes 
zurückzuführen auf die Basis, von der sie ausgegangen ist. Diese 
Basis liegt für uns Deutsche in Lehren und Wirken der drei grossen 
Männer Meister Eckehart, Paracelsus und Johann Sebastian Bach. 
Die Zeitgenossen der drei Riesengeister konnten ihre Jahrhunderte 
überragende Bedeutung nicht ermessen, sie wussten nicht, was kommen 
sollte. Wir, die wir einen Teil der Zukunft jener erlebt haben, wir 
fangen erst an mit staunendem Blick die ragende Grösse jener Ge- 
stalten zu ahnen. An den mächtigen Quadern, die unser Forschen 
am Grunde des Menschheitsturmes entdeckt hat, können wir erschen, 
in welchen Spielereien die nachfolgenden Jahrhunderte sich ergingen, 
können wir lernen, gleiche Quadern herbeischleppen, ja müssen wir 
mit gleich-schwerem, echtem Material weiterbauen, um das Werk 
unseres Geschlechts zu vollenden. Was Bach und Paracelsus unserer 
Zeit sind, wollen wir in anderer Arbeit untersuchen, heute verweilen 
wir bei dem grössten Redner, ja vielleicht überhaupt bei dem grössten 
Menschen, den das deutsche Volk besessen hat — Meister Eckehart. 

Das religiöse Leben des Menschen zerfällt gleichsam in zwei Teile: 
der erste liegt vor dem „religiösen Erlebnis“, der zweite folgt diesem. 
Im ersten Teil ist die Christenheit im allgemeinen nach Eusebius 
bis auf unsere Zeit stecken geblieben. Vor dieser Periode hören wir 
des Öfteren, dass Christen „im Lichte standen“. Das Christentum 
Christi ist ja überhaupt nur dann ein wesensechtes, wenn das „Er- 
lebnis“, das „Eingehen in Gott“ schon hier realisiert wird. Nach 
Eusebius’ Zeiten verflacht diese Erkenntnis. Die Lehre wird äusser- 
lich; mit der‘ „Staatskirche“ tritt das Streben nach äusserer Macht 
ein. Die Geistlichkeit behält „das Geheimnis“ für sich, das Volk 
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muss mit den harten Schalen des Kirchendienstes und der Kirchen- 
steuern zufrieden sein. Schon in den Gnostikern hatte sich die 
Reaktion gegen den Verfall vorbereitet. Mit dieser Reaktion traf 
die Entfaltung des deutschen Gemiites im 13. und 14. Jahrhundert 
zusammen. Die Irrlehren der Scholastiker erzeugten im Innern der 
Kirche selbst ihr Gegengewicht, das Aufblühen der Mystik, d. h. der 
Lehre von der Einswerdung des Menschen mit Gott, ohne äussere 
Vermittelung, ohne Hilfe der Kirche, jedoch in Gläubigkeit an die 
Grundlehren derselben. Diese Richtung war keine völlig neue. Hatte 
schon Roger Bacon in England auf ein praktisches Christentum hin- 
gewiesen, so fand das keimende Geistesleben noch viel grössere 
Bundesgenossen in den Neuplatonikern und Gnostikern. Im fünften 
bis sechsten Jahrhundert hatte der Pseudoareopagite Dionysius 
den Versuch gemacht der exoterischen Kirchenlehre die esoterische 
Gnosis anzugliedern. Und da knüpfte Meister Eckehart an. Die 
Kette, die er aufnahm und weiterspann, war in anderen Landen ge- 
schmiedet und reicht mit ihren Gliedern in Zeiten zurück, in die 
uns der historische Blick nicht folgen kann. Die ältesten Manu- 
skripte der Welt weisen die Lehre von der Überwindung der Viel- 
heit und Erringung der Einheit in Gott auf. Eines dieser ältesten 
Lehrbücher haben wir unsern Lesern im 4. Bande der Rundschau 
zur Kenntnis gebracht: die Yoga-Aphorismen des Patanjali. In ihnen 
. haben diese Ideen allerdings schon strenge philosophische Formen 
angenommen und bezeichnen eine hohe Entwickelungsstufe. Es mag 
uns aber hier dieser eine Hinweis genügen. Gleiche Ideen lehrten 
die chinesischen Gnostiker unter Laotse, die Sufi’s im Islam. In 
allen Völkern taucht die gleiche Strömung zu ganz bestimmten 
Zeiten auf und verrät durch Bezugnahme auf ihre Vorgänger zu 
andern Zeiten und in anderen Ländern, dass sie sich ihrer Zugehörig- 
keit zu der Kette, die wir heute als die ,Geheimlehre* kennen, 
bewusst ist. l 

Verweilen wir einen Augenblick noch bei Patanjali. Er nimmt 
an, dass die Seele (der Seher) von sich selbst abgezogen ist durch 
‘die Tätigkeit des Denkprinzipes, d. h. durch das Leben in der Er- 
scheinungswelt der Materie. Um zur Ruhe zu gelangen (Konzen- 
tration) müssen „die Veränderungen des Denkprinzips“ unterdrückt 
werden, d. h. aufhören. Wenn die Secle also wird wie ein Spiegel, 
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in dem sich kein Gegenstand spiegelt, wird sie fähig die Strahlen 
des eigentlichen wahren Lebens (Gottes) in sich aufzunehmen. Sie 
hat dann den Zustand des Nirvana erreicht, von dem der Buddha 
lehrt, dass er eintritt, wenn das Leiden überwunden ist, wenn die 
Erscheinungswelt auf dem Spiegel der Seele keine Spuren mehr 
zurücklässt. Der Eintritt dieses Zustandes ist „das religiöse Er- 
lebnis“; denn die Seele bleibt, wenn sie aller Vergänglichkeiten 
bar ist, nicht ein unbeschriebenes Blatt, sondern sie erhebt sich da- 
mit unmittelbar in die Bestrahlung göttlichen Lichtes, sie gelangt 
in den Zustand höchster Seligkeit, da sie nichts mehr an der Auf- 
nahme und am Genuss derselben hindert. Solange sie leidet und 
in ihrem Empfinden noch von der Vielheit hin- und hergeworfen 
wird, schiebt sich diese beständig mit ihren Wolken wieder vor die 
durchbrechenden Strahlen seelischen Friedens. __ 

Das eigentliche Leben, das Leben im Geiste, fängt also erst 
nach dem religiösen Erlebnis an. Vor demselben befindet sich die 
Seele in der Lage des Beständig-Ringenden. Nach dem religiösen 
Erlebnis verfällt die Seele nicht dem Nichts, als welches man Nir- 
vana öft fälschlich dargestellt hat, sondern sie gelangt dann erst in 
den Zustand, der ihr als göttlich-bewusstem Wesen zukommt. Das 
Gewinnen dieser Stufe hängt wahrscheinlich nicht zusammen mit 
dem Besitz oder Nicht-Besitz eines fleischlichen Körpers. Man kann 
das religiöse Erlebnis als Mensch im Körper, man kann es beim ` 
Sterben, man kann es in einem späteren Zustande verwirklichen. 

Die Lehrer der Religion haben nun fast alle an den Pforten 
dieses Erlebnisses Halt gemacht. Es ist auch für die Erziehung des 
niederen Menschen nicht nötig, darüber hinauszugehen. Die Seele 
wird nach dem Erlebnis sich selbst Lehrer und Meister und tritt 
unter geistige Einwirkungen, die dem niederen Menschen nicht zu- 
gänglich sind; jedenfalls versagen dann die Lehren und Darstellungen 
des äusseren Wortes und Bildes vollständig! 

In der Predigt des Meisters Eckehart „von der Abgeschieden- 
heit“ ist diese Lehre in voller Deutlichkeit enthalten. Eckehart 
führt aus, dass nach allem Überlegen „lautere, alles Erschaffenen 
ledige Abgeschiedenheit* die notwendige Vorstufe zum Eingehen in 
das Göttliche ist. „Bringt die Liebe mich dahin, um Gotteswillen 
alles zu erdulden, so bringt die Abgeschiedenheit mich dahin, nur 
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noch fiir Gott empfanglich zu sein.“ Diese Abgeschiedenheit muss 
eine vollkommene sein, schon der Gedanke, dass sie da ist, trübt 
sie und hebt sie auf. „Der Mensch, der völlig abgeschieden steht, 
wird so in die Ewigkeit entrückt, dass nichts Vergängliches ihn mehr 
dazu bringen kann, eine leibliche Regung zu empfinden; er heisst 
der Welt tot, weil nichts Irdisches ihm mehr zusagt.“ Was ist denn 
nun Abgeschiedenheit?: „Lass es dir gesagt sein: bar sein alles 
Erschaffenen, heisst Gottes voll sein, und erfüllt sein von dem Er- 
.schaffenen, heisst Gottes leer sein.“ Nun soll und muss der Mensch 
zwar nach Massgabe seiner Sinne handeln, er soll aber stets den 
inneren Menschen als den Leiter der Handlungen herrschen lassen 
und sich nicht in den äusseren Sinnen verlieren. Er kann trotz 
seines äusseren Lebens in sich zentriert bleiben: „Nimm ein Gleich- 
nis: zur Tür gehört eine Angel, in der sie sich dreht; das Türbrett 
vergleiche ich dem äusseren und die Angel dem inneren Menschen. 
Geht nun die Tür auf und zu, so bewegt sich wohl das Türbrett 
hin und her, aber die Angel bleibt unbeweglich an einer Stelle und 
wird von der Bewegung gar nicht getroffen. So ist es auch hier.“ 
Der Gegenstand dieser Abgeschiedenheit ist nun nicht ein-Gedanke, 
sondern eben die Leerheit alles Gedankens, „ein reines Nichts“, ein 
Bereiten des Herzens gleich einer weissen Tafel, auf der Gott ewige 
Worte schreiben will. Sie muss rein und leer sein, dass Gottes Wille 
sich ihr einprägen kann. Also Unterscheidung zwischen Vergänglichem 
und Unvergänglichem führt uns zur Abgeschiedenheit, indem das 
Vergängliche in uns vergeht und das Ewige bleibt; indem wir frei 
werden von allem Streben und Begehren, gehn wir in die innere 
Stille ein. Dann beginnt das Leben in Gott, das Nirvana, die 
„ewige“ Seligkeit. 


Diese Anleitung zum Erlangen des religiösen Erlebnisses oder 
wie es Andere nennen, des Kommens Christi, hat niemand vor noch 
nach Eckehart mit gleicher Gemütstiefe, mit gleicher Einfachheit 
und Verständigkeit gepredigt. Die vor ihm hatten das „Geheimnis“ 
in engem Kreise gehalten. Er trug es hinaus in seinen Predigten, 
dass ganz Deutschland von seiner Lehre widerhallte. Und das Echo 
seiner Stimme hat sich vielfach gebrochen bis in unsere Zeit wieder- 
holt. Was wir deutsche Mystik nennen, ruht auf Eckehart; was 
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das religiöse Leben unserer Tage an Sauerteig braucht, um zum 
allernährenden. Brote aufzugehen, in ihm jete enthalten! — ` 

Auch heute wird Meister Eckehart wieder von Stadt zu Stadt 
wandern, zwar nicht in der Dominikanerkutte, wohl aber im Geiste 
auferstanden in seinen Predigten, die uns eine wundervolle Ausgabe 
von Hermann Büttner jetzt erschliesst.*) Ich bin des Lobes voll 
über diese Ausgabe, die in der Ausstattung, wie in der Bearbeitung 
der Grösse Eckeharts kongenial ist. 

Wie Eckehart unser grösster Redner, so ist er neben Nietzsche 
unser bester Deutscher. Seine Sprache ist reine Gotik im höchsten 
Sinne des Wortes. Ich habe nur am Nietzsche’schen Deutsch in 
gleicher Weise empfinden können, welche wunderbaren Schönheiten 
unsere Sprache birgt, und welche Macht in der Wortbildung, ich 
möchte sagen Wort-Zwingung liegt. Die Weltliteratur hat wohl 
ausser im Sanskrit nichts Ähnliches aufzuweisen. 

So möge denn diese herrliche Ausgabe in die Welt ten 
Die Zeit hat gewartet auf sie und ist reif geworden. Es musste 
jetzt der Mann kommen, der nach all den gelehrten metaphysischen 
Reden und dogmatischen Disputen, mit der Einfachheit des Gemütes 
für den Einfältigen im Geiste, für den nach echtem Christentum 
Strebenden, das erlösende Wort sprach. Im Meister Eckehart ist 
er uns erstanden. 


P. Z. 


*) Leipzig 1903. Eugen Diederichs. Meister Eckeharts Schriften und 
Predigten. Aus dem Mittelhochdeutschen übersetzt und herausgegeben. Band 1. 
Initialen und Leisten von J. V. Cissarz. 


Streue deine Taten, deine Worte in das ewig-lebende, ewig- 
wirkende Universum hinaus; so werden sie zu Samenkörnern, die 
nicht untergehen können. Carlyle. 


Bruchstücke aus Ruysbroecks Schriften. *) 


Vom Einfliessen der Gnade Gottes in unseren Geist. — 
Aus dieser Einheit, worin der Geist mit Gott ohne Vermittlung 
verbunden ist, fliesst die Gnade und alle Gaben. Und aus der- 
selben Einheit, wo der Geist über sich selbst in Gott ruht, spricht 
Christus die ewige Wahrheit: „Siehe, der Bräutigam kommt, gehe 
hinaus, ihm entgegen“. — Christus, der das Licht der ewigen 
Wahrheit ist, spricht: „Siehe“, denn durch ihn werden wir sehend; 
er ist das Licht des Vaters, und ohne ihn ist kein Licht im Himmel 
noch auf Erden. Dieses Sprechen Christi in uns ist nichts anderes 
. als ein Einströmen seines Lichtes und seiner Gnade. Diese Gnade 
dringt in uns ein, in die Einheit unserer obersten Kräfte und un- 
seres Geistes, von wo die höchsten Kräfte, tätig in allen Tugenden, 
durch die Kraft der Gnade ausfliessen, und wohin sie durch das 
Band der Minne wieder zurückkehren. 

In dieser Einheit liegt die Macht, der Anfang und das Ende 
alles natürlichen und übernatürlichen Wirkens der Kreatur, soweit 
solches durch die Gnade, die göttlichen Gaben und die eigene Kraft 
der Kreaturen kreatürlicher Weise verrichtet wird. Und Gott gibt 
darum seine Gnade in die Einheit der obersten Kräfte, damit der 
Mensch allezeit Tugend ausübe durch die Kraft, den Reichtum und 
den Antrieb der Gnade. Denn Gott gibt die Gnade zum Wirken 
und sich selbst, über allen Gnaden, zum Geniessen und zur Ruhe. 
Die Einheit unseres Geistes ist unsere Wohnung im göttlichen 
Frieden und im Reichtum der Liebe; und alle Manigfaltigkeit der 
Tugenden sammelt sich und lebt da in der Einheit des Geistes. 
Nun ist die göttliche Gnade, die aus Gott fliesst, ein innerliches 
Treiben und Jagen des Heiligen Geistes, der unsern Geist hinaus- 
treibt und zu allen Tugenden anfeuert. Diese Gnade fliesst von 
innen, nicht von aussen, da Gott uns innerlicher ist, als wir selbst 


*) Der Lambert’schen Übertragung Ruysbroecks entnommen. (Verlag Th. 
Grieben (L. Fernau) Leipzig 1902.) Vergl. Literaturabteilung. 
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es uns sind; und sein innerliches Antreiben oder Wirken in uns, 
sei es natürlich oder tibernatiirlich, ist uns näher und innerlicher, 
als unser eigenes Wirken.. Und deshalb wirkt Gott auf uns ein 
von innen nach aussen, alle Kreaturen aber von aussen nach innen. 
Und darum kommt die Gnade und alle göttlichen Gaben und das 
Einsprechen Gottes von innen, in der Einheit unseres Geistes, nicht 
aber von aussen in der Phantasie mit sinnlichen Bildern. — 

Woran man die Menschen erkennt, denen die allgemeine 
Liebe fehlt. — Man findet gewisse Leute, die sehr fein in Worten 
und geschickt sind, hohe Dinge zu beweisen, die aber den erleuch- 
teten Zustand nicht schmecken, noch die allgemeine Liebe in der 
Mildtätigkeit. Damit solche sich erkennen lernen und auch von 
anderen erkannt werden, so will ich sie an drei Zeichen kenntlich 
machen. Am ersten Zeichen werden sie sich selbst erkennen, an 
den beiden anderen jeder verständige Mensch. 

Erstes Zeichen: Während ein erleuchteter Mensch durch das 
göttliche Licht einheitlich und gefestigt ist und ohne Gedanken- 
arbeit, so sind jene manigfaltig, unruhig und voll Grübelns und 
Nachdenkens, und sie fühlen keine innere Einheit noch bildlose 
Befriedigung. — Daran mögen sie sich selber erkennen. | 

Zweites Zeichen: Während der erleuchtete Mensch eine von 
Gott eingegebene Weisheit besitzt, wodurch er die Wahrheit, ohne 
Arbeit unterscheidend erkennt, da haben diese Leute spitzfindige 
Einfälle, über die sie nachsinnen und die sie mit Behendigkeit 
darstellen und durchführen. Aber ihr Grund ist unfruchtbar, und 
sie bringen schwer etwas Lehrreiches hervor, ihre Belehrungen sind 
nicht einheitlich, handeln von äusserlichen Dingen und sind ver- 
standesgemäss, wodurch innerliche Menschen nur geniert, aufgehalten 
und verwirrt werden. Sie führen und lenken nicht hin auf die 
Einheit, lehren vielmehr nur scharfsinniges Beobachten in der Viel- 
heit. — Solche Leute halten eigensinnig fest an ihrer Lehre und 
Auffassung, wäre auch eine andere Auffassung ebenso gut als die 
ihrige. Sie üben sich nicht und sind gleichgültig in allen Tugenden. 
Geistliche Hoffart ist in ihrem ganzen Wesen. Das ist das zweite 
Zeichen. | 

Das dritte Zeichen ist: Während der erleuchtete, minnende 
Mensch, wie ihr gehört habt, allgemein in Minne ausfliesst, sondert 
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sich dieser Mensch in allen Dingen ab. Er dünkt sich der weiseste _ 
und beste, und will, dass man von ihm und seiner Lehre viel halte. 
Alle, die er nicht lehrt und berät, die seine Art nicht annehmen 
und ihn nicht als Meister anerkennen, die scheinen ihm alle in Irr- © 
tum befangen. Er sorgt reichlich und ausgibig für seine Bedürf- 
nisse, und kümmert sich wenig um kleine Fehler. Ein solcher 
Mensch ist weder gerecht, noch demütig, weder freigebig noch dienst- 
bar den Armen, nicht innerlich, nicht ernst, noch hat er Gefühle 
für die göttliche Liebe. Er kennt weder Gott noch sich selber in 
gerechter Tugendhaftigkeit. Das ist das dritte Zeichen. — Beob- 
achte, lerne und scheue solches an dir selber und an allen Men- 
schen, bei denen du es bemerkst. An niemanden aber verurteile 
solche Dinge, es sei denn, dass sie durch dessen Tun erwiesen 
seien, denn das würde dein Herz verunreinigen und es hindern, 
die göttliche Wahrheit zu erkennen. — 

Ordnung aller Tugenden nach den sieben Gaben des 
Heiligen Geistes. — Nun betrachte die Ordnung und Stufen aller 
Tugenden und aller Heiligkeit, mit denen wir Gott entgegengehen 
sollen, damit wir dann mit ihm in der Einheit ruhen können. 

Wenn der Mensch in der Gottesfurcht lebt, in sittlicher Tugend 
und äusserer Ordnung, gehorsam und untertan der heiligen Kirche 
und den Geboten Gottes, wenn er willig und bereit ist zu allem 
Guten in einfältiger Meinung, dann ist er Gott ähnlich vermittelst ` 
Treue und Eintracht seines Willens, indem er sein Tun und Lassen 
nach dem Willen Gottes richtet. Und er ruht in Gott über der 
Ähnlichkeit; denn durch Treue und gute Meinung vollbringt er den. 
‘Willen Gottes mehr oder minder, je nach dem Zustande seiner 
_ Ähnlichkeit; und durch die Minne ruht er in seinem Geliebten über 
der Ähnlichkeit. 

Und übt er sich wohl in dem, was er von Gott empfangen hat, 
so gibt ihm Gott den Geist der Güte und Milde. So wird er mild 
von Herzen, sanftmütig und gütig. Dadurch ist er lebendiger und 
ähnlicher, und er fühlt sich mehr ruhend in Gott, breiter und tiefer 
in der Tugend, als vorher. Und die Ähnlichkeit iad Ruhe meee 
ihm um so besser, je ähnlicher er ist. 

Und wenn er sich hierin gut übt, mit grossem Ernst und ein- 
fältiger Meinung und im Kampfe mit dem Gegensatz der Tugend, 
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so erhält er die dritte Gabe, d. i. Wissen und Unterscheidung. So 
wird er verniinftig und weiss, was er tun soll und was lassen, wo 
er geben soll und wo nehmen. Und durch einfältige Meinung und 
göttliche Minne ruht dieser Mensch in Gott, über sich selbst, in Ein- 
heit. Und er besitzt sich selbst in Ähnlichkeit, und all sein Tun 
in grösserer Freudigkeit; denn er ist gehorsam und untertänig dem 
Vater, vernünftig und einsichtig dem Sohne und mildtätig und gütig 
dem Heiligen Geist: und so trägt er eine Ähnlichkeit der Heiligen 
Dreifaltigkeit und ruht in Gott durch Minne und Einfalt seiner Meinung. 
Und hierin besteht das ganze wirkende Leben. Also soll sich der 
Mensch mit grossem Ernste üben und seiner einfältigen Meinung mit 
Einsicht folgen. Und er muss sich hüten vor allem, was der Tugend 
widerspricht, und sich allzeit in Demut Christus zu Füssen legen: 
dadurch nimmt er stündlich zu an Tugend und Ähnlichkeit; und 
wenn er so behütet, wird er sich nicht verirren. Doch bleibt er 
auf diese Weise nur im wirkenden Leben. Denn wenn der 
Mensch mehr übt und festhältan Beobachtung des Herzens 
und an verschiedenerlei Werken, als an der Ursache und 
dem Warum der Werke, wenn er sich mehr beschäftigt mit 
Übung der Sakramente, mit den Formen und dem äusseren 
Gewand, als mit der Ursache und Wahrheit, die damit an- 
gedeutet wird: so bleibt er ein äusserer Mensch und er 
' bleibt befangen in seinen guten Werken und seiner guten 
Meinung. 


„Das Geheimnis der Bildung ist dieses: Erkenne, dass einige 
wenige grosse Punkte immer und überall wieder erscheinen, in der 
Armut des unscheinbarsten Bauernhauses gerade so gut, wie im 
bunten Trubel des Grossstadtlebens, und dass es auf diese allein 
ankommt: Befreie dich aus allen falschen Banden; habe den Mut, 
zu sein, was du bist; liebe, was einfach und schön ist; sei unab- 
hängig und sei ein fröhlicher Freund! Dies ist das Wesentliche — 
dies, und der Wunsch, zu dienen — etwas beizutragen zur Wohl- 
fahrt der Menschheit!‘ Emerson. 


Zur Wiederkehr des hundertsten Todestages Joh. 
G. v. Herders. (18. Dezember 1803.) 


Herder gehört zu den Klassikern, die man wohl im Bücher- 
schranke stehen hat, des guten Tones wegen, die aber selten Einer 
liest. Und doch ist Goethe nicht denkbar ohne Herder, ein schaffen- 
der Geist nicht möglich ohne den Kärrner. Es sind um diese 
Zeit viele Herder- Artikel durch die Tageszeitungen gegangen, 
sodass wir hier Zeit und Raum sparen können mit überflüssigen 
Wiederholungen. Statt dessen wollen wir eine Arbeit Herders zum 
Abdruck bringen, die uns den Vorläufer Goethes durchaus auf der- 
Höhe unserer modernen metaphysischen Anschauungen zeigt. Wir 
wählten gerade die Arbeit „über das eigene Schicksal“, da wir erst 
kürzlich im „Karma“ von Thomas Green die Lehre vom Schicksal 
erörterten. Möge diese als würdige Ergänzung dienen. — Ein Thema, 
welches Herder mit besonderem Interesse behandelt hat, ist das von 
der Palingenesie, der Lehre von der Seclenwanderung oder Re- 
inkarnation. In einem der nächsten Hefte soll diesen Studien nach- 
gegangen werden. P. Z. 


Das eigene Schicksal. 
(Aus dem dritten Stück des ersten Jahrgangs der Horen 1795.) 


Man hört so oft die Worte: „der Mensch hat doch ein eigenes 
Schicksal“, „sein Schicksal verfolgt ihn; es hat ihn ereilet“ oder: 
das ist nun einmal mein Schicksal; ich muss mich drein ergeben“; 
man hört sogar diesen Ausdruck von Familien, Königreichen, von 
Ständen und Geschäften brauchen, dass es wohl der Mühe wert 
scheint, zu untersuchen, was diese Worte,- an denen Trost und 
Schrecken, Furcht und Beruhigung, die kühnsten Unternehmungen» 
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oder die starre Verzweiflung haftet, bedeuten. Wiederum sind die 
Ausdrücke: „jedermann baue sein Schicksal; man sei der Werk- 
meister seines Glückes“; oder: „unser Schicksal hänge von Dem 
- und Jenem, es sei Mensch oder Umstand, ab“ dass auch diese, oft 
im gegenseitigen Sinne gebrauchten Worte der Untersuchung un- 
wert scheinen. Überhaupt sind Redarten im Munde des Volks, sie 
mögen Irrtümer oder Wahrheit enthalten, nie unbetrachtlich. Und 
diese sind fast allen Nationen gemein; auch die kultivirtesten Völ- 
ker des Altertums sprachen vom eigenen Schicksal, von einer dop- 
pelten Fortuna, einem glück- und unglückbringenden Genius und ` 
Dämon, einer Moira; und wer auf die Zauberkraft gemerkt hat, 
die dergleichen Worte in den grössesten Verlegenheiten, in den 
entscheidendsten Augenblicken des Lebens, oft zur Bildung und 
Missbildung eines ganzen Charakters haben, dem wird die Frage: 
„was ist denn das eigene Schicksal“ gewiss nicht unwichtig scheinen. 

Jeder Mensch hat sein eigenes Schicksal, weil jeder Mensch 
seine Art zu sein und zu handeln hat. In diesem Verstande näm- 
lich bedeutet Schicksal die natürliche Folge unserer Handlungen, 
unserer Art zu denken, zu sehen, zu wirken. Es ist gleichsam 
unser Abbild, der Schatten, der unsere geistige und moralische 
Existenz begleitet. Dass es einen solchen Zusammenhang der Dinge, 
mithin auch allgemeine, beständige, mit uns fortgehende Resultate 
unserer Handlungen und Gedanken gebe, kann niemand leugnen: 
denn, wie die alte Philosophie sagte, keine Wirkung ist ohne Ur- 
sache, keine Ursache ohne Wirkung. Wie wir gegen andere han- 
deln, so handeln andere gegen uns; ja sie werden von uns gezwungen, 
also zu handeln. Wer den Ton in Dur angiebt, dem wird, früher 
oder später, in Dur geantwortet; es fordert dies der natürliche An- 
klang, ich möchte sagen, der Wiederhall unserer Gedanken und 
Handlungsweise. Lass es z. B. sein, das eine Zeit lang der Starke 
gegen Schwächere übermütig seine Kräfte gebrauche; diese nehmen 
ab, und die Wirkung, der Ton seines Verfahrens in seinem und 
anderer Gemüt ist geblieben. Er findet einen Stärkeren, der mit 
ihm gleichmässig verfährt, oder ihm siebenfach vergilt; ihn findet 
sein Schicksal. Lass es sein, dass der Gutherzige lange unterdrückt 
werde; mit der Zeit werden sich andere Gutherzige zu ihm sammeln 
und ihre Kräfte mit den seinigen vereinen. Er wird gerettet; denn 
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auch scine Gutmiitigkeit stand im Buche der Zeit angeschrieben und 
war nichts weniger als verloren. So bei allen Gemiits-Charakteren, 
Tugenden und Lastern. Fleiss und Trägheit, Klugheit und Torheit, 
Stolz und Niederträchtigkeit, die oft ein und dieselbe Seele besitzen 
und wechselnd teilen, Menschenhass und Menschengefälligkeit, Selbst- 
sucht und Liebe, alle haben und finden ihr Schicksal. Früher oder 
später, nach der Stärke ihrer Kraft von innen, oder nach Umständen 
von aussen; die Nemesis ist da, sie erscheint, sie ereilet. 


Dass diese auf tausend Erfahrungen gestützte Wahrheit be- 
zweifelt, dass sie irgend noch als Problem angesehen werden darf, 
zeugt nicht von der Blödheit unseres Verstandes, sondern von unserer 
blöderen Aufmerksamkeit in moralischen und menschlichen, als in 
anderen physischen Dingen. Alle wissen wir, dass das Echo uns 
nur den Schall unserer Worte zurückgibt, dass, wie wir fragen, es 
uns antworte. Niemand zweifelt daran, dass in eben dem Winkel, 
in welchem der Ball, die Kugel, das Hagelkorn, der Lichtstrahl an- 
prallten, sie auch abprallen; die Bewegungen der Kräfte im Stoss, 
im Druck, im Reiben u. s. f. sind von der Mathematik nach ihrem 
inneren Gehalt, nach Zeit, nach Medien, nach Form und Inhalt der 
Gegenstände unter allgemeine Gesetze gebracht und berechnet. Wie? 
und in der geistigen, der moralischen Welt, im Reiche der feinsten, 
der wirksamsten, der schnellsten Kräfte sollte es dergleichen Natur- 
gesetze nicht, und überhaupt keinen Zusammenhang geben? Eben 
hier herrscht der feinste von allen; und ich glaube dem ersten Lehrer 
der christlichen Religion aus Einsicht und Erfahrung, dass, wie wir 
geben uns gegeben werde, dass, wie wir richten, auch wir unser 
Urteil empfangen; dass das kleinste und grösste Gute und Böse, 
seiner Art und Natur nach, vergolten werde in dieser und jener 
Welt. Dem eigenen Schicksal entgehet niemand, oder die Kette 
der Natur müsste brechen; das Licht müsste nicht mehr leuchten, 
die Flamme nicht mehr wärmen, der Schall nicht mehr tönen; voraus- 
gesetzt, dass menschliche Organe dieser Empfindungen fähig sind, 
und dass man alles im grossen, unermesslichen Zusammenhange be- 
trachtet. Ich bin fest überzeugt, dass, je mehr unsere Aufmerksam- 
keit auf Dinge dieser Art gewandt, und unser reiner Sinn für den 
Zusammenhang der geistigen und moralischen Welt, an deren Dasein 
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jetzt mancher zweifelt, geschärft würde, uns ein neues Licht hierüber 
aufgehen müsste. | | 

Ehe uns dieses als Wissenschaft aufgeht, lasset uns in unserem 
Busen unser eigenes Schicksal als einen Apollo befragen. An welchem 
Unfall war nicht unser Unbenehmen, an welchem Unglück nicht 
unsere Torheit schuld? Wir säeten frühe, was wir später ernten 
werden. Auch fehlte uns zu diesem Verhältnis niemals in unserm 
Herzen der Exponent, der Weiser. Gehe (sagt mein Blatt), geliebter 
Leser,' auf einem Spaziergange etwa, wenn du das Laub sprossen, 
die Blüte treiben, die Bäume Frucht tragen, die Blätter fallen oder 
das gesäete Korn unter dem Schnee begraben siehst, gehe die vor- 
nehmsten Auftritte deines Lebens durch, so rasch oder so langsam, 
als du die Schritte zählest. Von der Art an, wie du in der Kind- 
heit deine Wärterin oder deine Eltern, deine Freunde und Gesellen, 
deine Lehrer und die Geliebte deiner Jugend behandelt, wie du 
nachher jede deiner Situationen, vollendet und unvollendet, miss- 
vergnügt oder befriedigt, beleidigend oder beleidigt verlassen hast, 
wie du jeden Augenblick nütztest, oder sorglos vorbeistreichen 
liessest, Menschen belogst oder grossmütig, edel, unschuldig, liebe- 
voll warest: so, wird dir dein Herz sagen, ward und wird dir dein 
Schicksal. Vieles, wird es dir sagen, ist noch ungebüsst; vieles reift 
noch zur Ernte. So schamrot du jenem und diesem vors Auge treten 
müsstest: so gewiss ist dies innere Auge in dir, und keine Treu- 
losigkeit, keine Unachtsamkeit ist in die Lüfte verflogen. Den Ego, 
der sie beging, trägst du mit dir; das Buch der Zeiten ist in deinem 
Herzen; deinem Bewusstsein kommen, oft an sehr unrechtem Ort 
und unerwartet, alte Schulden zurück; jeder falsche Wechsel, der 
andere kränkte und mürbe gemacht, kommt dir zur Rechnung. Die 
Zeit ist ein strenger Buchhalter, ein wahres Kontinuum der Dinge, 
das nichts übersieht, das nie belügt. Frage dein Herz, und es wird 
dir sagen, was gebüsst sei, oder was noch gebüsst werden müsse: 
denn dein Schicksal ist der Nachklang, das Resultat deines Charakters. 

Das Schicksal scheint inkonsequent mit uns zu handeln, weil 
wir selbst inkonsequent sind. Es ist mächtig gross, weil wir selbst 
sehr klein sind. 

Gewöhnlich legt man dem Schicksal Inkonsequenz bei und nennt 
diese Zufall. Es gibt Zufälle in der Welt, und: deren sind unendlich 
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viele; um so mehrere treffen uns, je mehr uns alles Zufall ist, d. i. je 
weniger wir konsequent handeln. Da wird uns zuletzt alles Zufall. 
Das Wort Schicksal deutet indessen ganz etwas anderes an, eine 
Reihe, eine unwandelbare Ordnung, nach festgestellten Grundsätzen, 
seien diese in unserem oder in einem höheren und dem höchsten 
Gemüte. Es wäre sehr anmassend zu denken, dass im ungeheuren 
Inbegriff aller Dinge nirgend eine Konsequenz sei, als die das schwache 
menschliche Gemüt hineindichtet. 

Gerade umgekehrt sehen wir die ungeheuerste Konsequenz im 
Reiche der Natur und finden den Samen der Inkonsequenz allein in 
uns, und finden zu eben der Zeit, dass diese Inkonsequenz, als ein 
Attentat gegen die zusammenhängende Natur, uns mächtig strafe. 
Kein Verbrechen solcher Art findet Verzeihung; weder durch Reue 
kann es gebüsst, noch durch Tränen versprochener Änderung weg- 
geheuchelt werden. Und so lange die Menschen nicht die törichte 
Vermessenheit aufgeben, „sie können dem Gange der Natur Trotz 
bieten, und als überirdische Wesen, die Gesetze derselben ändern“, 
so lange verfolgt und ereilt sie billig ihr Schicksal. 

Nicht der Mensch, keine Klasse von Menschen, hat die Gesetze 
der Natur gestellt, unter ihnen ist er da, und er muss ihnen gemäss 
leben. Kleinheit des Geistes also ist ein Attentat gegen die Majestät 
der Natur, und muss als solche ihr Schicksal finden. Vom frechen 
Stolze gezeugt, von lüsterner Trägheit empfangen, von sinnloser Ge- 
wohnheit gesäugt und von Schmeichelei erzogen, was kann sie anders 
sein und geben, als was sie ist? Vernunft- und gesetzlos könnte sie 
die Ordnung der Dinge ändern? Gross, so lange das Andere um 
sie her klein ist; stark, so lange man keine andere Stärke kennt, 
kann sie leicht in die narkotische Überzeugung geraten, dass ausser 
ihr nichts gross und stark sei; ändern sich die Umstände, erwachen 
andere Kräfte, so ereilt die kleine Schwachheit ihr Schicksal. 

Gleicherweise sträubt sich die Natur des Gesamten gegen den 
Egoismus: denn was ist ein Mensch, wenn er auch der weiseste, der 
stärkste, der kühnste wäre, gegen den Inbegriff der Dinge um ihn 
her, und gegen die Folgen der Zeiten nach ihm? Welcher Mensch 
findet nicht seines Gleichen? welches Talent erlebt nicht die Zeit, 
dass man seiner genug habe? welche selbstsüchtige Macht muss nicht 
der Allmacht weichen, die um sie her ist? Sehet hier den vergrünten 
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Baum, die veraltete hohle Weide, dort den eingestiirzten Berg, hier 
die abgemähte Flur, dort den zerfallenen Turm, hier die verstummte 
Nachtigall und Lerche; alle sind, wozu sie die Natur, ihr Schicksal 
‚geordnet. Keine N SEET schlägt im Winter, und kein Palmbaum 
hat eine Cypresse zu sein begehrt. 

Hier also liegt das sogenannte eigene Schicksal der Verfassungen, 
Stände und Reiche. Sofern sie ein mechanisches Gerüst sind, wer 
mag der Natur der Dinge widerstreben, dass jedes nicht einmal als 
das, was es ist erscheine? Die alte Treppe zerfällt; die alte Latte 
wird unbrauchbar; dies Dach schützt nicht mehr; jener Stuhl ist 
morsch und mürbe; was hat sie in solchen Stand gesetzt, als die 
Zeit und die Nachlässigkeit der Hände, die jenes Dach nicht besserten, 
diesen Stuhl nicht erneuten, die taten, als ob das Schicksal ihnen 
dienen sollte, und sie durchaus nicht dem Schicksal dienten. Sie 
also waren inkonsequent gegen die konsequente Reihe der Dinge, 
gegen die zusammenhängende Kette von Wirkungen und Folgen. 
Sollen wir nun wünschen, dass Luft und Zeit gegen alles, nur nicht 
gegen diese arme hohle Weide, gegen diese Treppe, gegen diesen 
morschen Stuhl, sich als Luft und Zeit erweise? Sollen wir wünschen, 
dass der Argus mit tausend Augen sie nur gegen diese Gegenstände 
verschliesse, mithin sein ganzes Geschäft des Wachens aufgebe? So 
nah uns diese Wünsche liegen, so werden wir ihnen entsagen, wenn 


wir bemerken, dass der Genius der Welt der zartesten Lieblings- _ 


neigung, die gegen sein Geschäft ist, nicht schonen könne: denn 
dies Geschäft ist nichts, als zu zeigen, dass jedes sei, was es ist, dass 
das Veraltete veraltet sei, dass das Tote nicht mehr lebe. Wenn 
Menschen dies nicht durch Vernunft begreifen wollen, lernen sie es 
durch Erfahrung. 

Man durchgehe den Kompass seines eigenen kleinen Schicksals; 
das meiste, dass wir ihin zur Inkonsequenz anrechneten, (das grosse 
Rad der Dinge ausgenommen, auf welches wir geflochten sind, und 
das wir nicht zu lenken vermögen), rührte von unserer eigenen In- 
konsequenz her. Wir blieben unserm Beruf nicht treu; wir gingen 
aus unserm Charakter; da verfolgte, da ereilte uns das Schicksal; 
d. i. unsere Inkonsequenz stiess gegen seine konsequente Natur an 
und zerstiess sich die Stirn oder dem Fass den Boden. Wir fühlten, 
dass wir nicht so handeln sollten; wir handelten also, und es miss- 
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lang; da sagen wir dann: ,Jener Mensch ist mir immer ein fataler 
Mensch gewesen; ich fühlte, dass ich mit ihm nichts zu schaffen 
haben sollte, und widerstrebte meinem warnenden Dämon.“ Da 
nennen wir sogar den Ort, die Zeit, die Stunde fatal, sind gewohnt, 
den unschuldigsten Dingen Schuld beizumessen, und sie uns als 
Dienerinnen des Schicksals mit düsteren Farben zu bezeichnen, blos 
und allein, weil sie uns an unsere Inkonsequenz und Schwäche, an 
den gebrochenen Bund mit unserem Bewusstsein, vor dem heiligen 
Altar unseres Herzens erinnern. Sollte man die Menge der Un- 
glücklichen abhören, die nach ihrem eigenen Bewusstsein durch 
ihre Schuld unglücklich wurden, so würde sich immer das Bekennt- 
nis wiederholen: „nur durch Schwäche, durch Ungehorsam gegen 
mich, durch Inkonsequenz ward ich unglücklich“. — Also 
Vermeide Jeder, so viil er kann, der Sklave einer fremden 
Bestimmung zu werden, und baue sein eigenes Schicksal. 
| Am Loose eines Andern, der uns nahe ist, Anteil zu nehmen, 
ihm, wo wir können, mit Rat zu helfen, seine Last zu erleichtern, 
sein Glück zu fördern, gebietet uns allen Menschenliebe, oft Freund- 
schaft, Pflicht und Tugend. Aber uns selbst, vielleicht auf Lebens- 
lang, zu verlassen, um einem fremden Genius zu dienen, ihm mit 
Aufopferung unserer selbst blind zu folgen, das verbietet uns unser 
Genius, der, wenn wir seine Warnung nicht achten, zu seiner Zeit 
dafür hart strafet. Es gibt imperatorische Menschen, die von der 
Natur dazu bestimmt zu sein glauben, die Führer anderer zu sein, 
in entscheidenden Augenblicken über ihr Schicksal zu gebieten und 
es mit einem Wink zu lenken. Wohl, wenn sie auch Herren dieses 
Schicksals wären, und ihre Macht sich bis in die Brust des Andern 
erstreckte, dessen Verhängnis aus ihrer Meinung sie zu bestimmen 
wagen. Da dies aber nicht ist, so bleibet dem, der andre für sich 
raten, wählen, sorgen liess, zuletzt nichts übrig, als entweder die 
von einem fremden Verstande verwickelten Fäden mit eigenem 
Verstande, so gut er kann, aufzulösen, oder dem Wagen des andern, 
der über sein Schicksal gebot, demütig zu folgen. Will er gross- 
mütig ein Auge auf dich werfen, und mit den Zügeln, in denen 
du daherschleichst, seine Hand bemühen, so ists Gnade; wo nicht, 
so schreibe dirs selbst zu, wenn du dafür geachtet wirst, wofür du 
dich selbst achtetest, da du dich als eine unbedeutende Zahl der 
17* 
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hohen Nummer beigeselltest. Versöhne deinen Genius, so viel du 
kannst, und mache dich selbst geltend. 

Ee gibt Verbindungen in der Welt, da das Schicksal eines 
Menschen durch Naturgesetze an das Schicksal des Andern geknüpft 
ist. So folgt das Weib dem Schicksal des Mannes, und es ist jeder- 
zeit etwas gefährlich, wenn er dem Schicksal des Weibes folget. 
So sind Unmiindige an den Rat und Willen, an den Stand und die 
Beihülfe ihrer Eltern und Vormünder geknüpft; bald aber lehrt der 
Vogel seine Jungen fliegen, und wenn sie den Flug erlernt haben, 
treibet der Adler sie selbst aus dem Neste. Durch Bande der Liebe 
und des Zutrauens sind Freunde verknüpft; es schlägt in ihnen Ein 
Herz; ihre gemeinschaftliche Seele sorgt für einander. Zeiten der 
Gefahr, Unternehmungen voll Mut und grosser Gesinnung erheben, 
stärken, verknüpfen die Seelen, jeder vergisst sein Ich, und wohnt 
in der Brust des Andern oder vielmehr am gemeinschaftlichen Ziele. 
Lebens-Verhältnisse einer langen Bekanntschaft, die süsse Gewohn- 
heit einer dauernden Vertraulichkeit und Freundschaft, bringen 
stille Gemüter sehr nah und enge zusammen, dass der Eine dem 
Schicksal des Andern, wohl auch im Tode selbst folget. So wünschte 
Horaz mit seinem Mäcenas zugleich zu sterben; ihm ward sein 
Wunsch gewähret: er starb ein Jahr nach ihm. Und so ists eine 
bekannte Sache, dass alte Freunde, liebende Ehegatten einander 
im Tode oft nachfolgen; der eine Teil blieb verwaiset zurück, 
konnte und wollte keine andere Bande knüpfen; er folgte dem an- 
dern an der sanften Hand eines gemeinschaftlichen Schicksals. 

Was Natur und Liebe tut, wird Selbstsucht, Ehrgeiz, ange- 
borener und gewohnter Befehlshaber - Geist nie vermögen. Diese 
trennen die Gemüter, statt sie zu verbinden; denn auch nach langer 
Täuschung kommt der Gefesselte auf den traurigen Erfahrungssatz 
zurück: „Du wirst nicht geliebt, nicht geachtet“. Und da mangelnde 
Liebe und Achtuug durch nichts ersetzt werden kann, so lösen sich 
manche mühsam-zusammengehaltene Verbindungen endlich in jenen 
Schluss einer Vorlesung über die Freundschaft auf: „meine Freunde, 
es gibt keine Freunde“, als die das Herz, die Natur, und eine 
lebenslange Erfahrung knüpfte. 

Es gab Zeiten, da eine Menge Menschen mit ganzem und 
süssem Zutrauen ihr Schicksal an das Schicksal eines grossen Mannes, 
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sogar seiner Familie, kniipfte; ihn liess sie fiir sich denken und 
wollen; sie vollbrachte seine Befehle, als waren diese yon ihnen 
selbst gestellt und bekraftigt. Dies Zutrauen konnte nicht anders 
aufkommen und gedeihen, als dadurch, dass der grosse Haufe sah: 
„er befinde sich bei diesem Zutrauen wohl; das Glück, die Würde, 
die Tätigkeit des grossen Mannes sei wirklich sein besserer Genius, 
sein Schutzgeist“. Sobald sich aber diese Verhältnisse änderten, 
oder gar verkehrten, so dass sichtbarer Weise das Glück des Füh-. 
renden nicht eben oder immer das Glück des Geführten, ja jener 
sogar auf Kosten des Unglücklichen glücklich war: so musste sich 
natürlich das Band dieses hingebenden Zutrauens schwächen; zumal 
wenn man von Seiten der Führer sich alle ersinnliche Mühe gab, 
dem Volk eindrücklich zu machen: „das Glück, die Macht, der 
Wille, die Würde, die Ergötzungen des Hirten sei eine separate 
Oekonomie und nicht das Schicksal der Herde“. — Seitdem wurden 
es eitle Schmeicheleien, wenn die Römer, bei dem Genius ihres 
Imperators, als bei ihrem Gesamt-Genius, schwuren; sie wussten 
alle, dass der Geist Tiberius, Caligula, Claudius, Nero, und ihrer 
Konsorten dies nicht sei. Indessen blieben sie bei der Familia 
Julia, Flavia, und liessen zuletzt Soldaten den Mann wählen, an 
den das Schicksal des Reichs geknüpft sein sollte. Wie in jedem 
. Stande die Besten nur die wenigsten sind, so waren es auch unter 
den Imperatoren nur die wenigsten die ihren hohen Beruf, „Schick- 
salsgötter des Reichs zu sein“, nicht nur erkannten, sondern auch 
edel erfüllten. Auch als Imperatoren waren sie Beamte, Privat- 
personen, auf denen die Last des Reichs ruhte, an die das Schick- 
sal der Völker geknüpft war. 

Ohne die mittleren Jahrhunderte zu durchgehen, wollen wir 
nur Eins bemerken, dies nähmlich: dass Kultur, d. i. der wahre 
Geist der Aufklärung zwar das blinde Zutrauen schwäche und das 
alberne gar zerstöre; dagegen aber ihrer Natur nach das gegrün- 
dete Zutrauen desto unverletzlicher mache, indem sie es zur Regel 
der Vernunft selbst erhebet. Je mehr der leere Wahn, der an un- 
wesentlichen Dingen hing, schwindet, desto mehr lernt man dem 
Wesentlichen vertrauen und sich unter ein Schicksal, dessen Gesetze 
man erkannt hat, ‘uodny Alle Verirrungen des menschlichen Ver- 

standes, alle greuelvolle Szenen, die von wilden oder verkappten 
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Leidenschaften gespielt werden, aller verlarvte Betrug muss, wenn 
er in seiner Natur oder in Folgen erkannt wird, zuletzt auf Grund- 
sätze der Wahrheit führen; und diese können in unserm Kapitel 
keine andern sein, als dass, so viel möglich, jeder Mensch die Macht, 
die Geschicklichkeit und Bequemlichkeit erhalte, unter Gesetzen 
des öffentlichen allgemeinen Wohls, sein Schichsal selbst zu leiten. 
Will er’s einem andern vertrauen, so wird’s ihm niemand wehren; 
er merke sich aber dabei eine geprüfte Erfahrung, dass der, der 
uns viel Gutes erzeigt hat, oft wider seinen Willen uns auch Böses 
erzeigen könne, so dass zuweilen auch hier die Schalen der Wage 
im Verfolg der Zeiten gleich schweben. 

Das Leben des Menschen ist auf Lebenszeiten be- 
rechnet, so auch sein Schicksal. Eine Begebenheit ist 
auf Momente berechnet, so auch ihr Schicksal. 

Über den Zusammenhang der menschlichen Lebensalter bedarf 
es keiner Dissertation; wir erkennen sie alle und sehen ihren Bau 
auf einander. Wer im Frühlinge nicht säet, wird im Sommer nicht 
` ernten, im Herbst und Winter nicht geniessen; er trage sein Schick- 
sal. Wer als Greis tun will und nicht mehr zu tun vermag, was 
er als Jüngling mit Ehren tun dürfte, gerät an einc unrechte Hora; 
er trage sein Schicksal. Jedermann hat hierüber den Kompass in 
sich, der ihm sagt: „jetzt ist es Zeit; jetzt nicht mehr Zeit. Die 
Stunde ist vorüber“. Will er das Schicksal herausfordern, so wage 
er’s auf seine eignen Kosten. In der Jugend darf man wagen; 
das Glück, sagt man, ist ein Weib; es gefällt sich an Etourderieen 
der Jugend. Wehe dem aber, der diese über den Punkt bis zum 
Alter hinaus treibet! Wehe dem, der von allen Wagnissen jünge- 
rer Jahre, in welchen das Glück ihm beistand, nichts als einen 
übeln Namen und ein Bewusstsein lauter nichtiger, verfehlter Pläne 
davon trägt. Er hat sich einen übeln Winter bereitet, und darf 
nicht eben mit Freude sagen: „das ist mein Schicksal“. 

Von Schriftstellern und berühmten Männern braucht man den 
Ausdruck: „um diese Zeit hat er geblühet“. Von berühmten und 
glücklichen Schönen sagt man ein Gleiches. Mancher blühete, wie 
der Feigenbaum, früh, ehe noch seine Blätter da waren; die Blüthe 
ging bald vorüber. Mancher, wie der Mandelbaum, spät und bei 
grauen Haaren; daher er auch seine Blüte ins Grab nimmt. Der 
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niichterne Mann, der sich die Sophrosyne zur Freundin erwihlte, 
weiss, wenn er blühen und nicht mehr blühen, wenn er Früchte 
bringen soll. Er will und mag seine Jugend nicht verlängern, nicht 
das Höchste seines Lebens zu einem noch höheren treiben; sondern 
bereitet sich, so lange es sein kann, zu bestehen, und allgemach 
hinabzuschreiten. Die Göttin Nüchternheit bewahrt ihn vor dem 
bösen Schicksal, sich selbst zu überleben. Er ändert seine Kleider 
nach der Jahreszeit, und erlebt zuweilen im Herbst eine verspätete 
Rose, oder nach ruhig durchlebtem Winter die ersten Veilchen 
eines neuen Frühlings. 

Traurig ist’s aber, wenn eine schlechte Verfassung der Men- 
schen den Greis wider seinen Willen zum Jünglinge, zu einem 
Brautwerber des Glücks, der Gunst nnd des Beifalls mit grauen 
Haaren macht, damit er und die Seinen nicht Hungers sterben. 
Hinter dem fünfzigsten Jahre sollte wohl kein würdiger Mnnn mehr 
betteln dürfen, wenn er dreissig derselben in nützlicher Arbeit hin- 
gebracht hat. Meistens hat sich in diesen dreissig Jahren die Welt 
und er selbst so verändert, dass er nicht mehr von vorn anfangen 
kann; so wenig es dem Strom, der dreissig Meilen fortfloss, zuzu- 
muten ist, dass er zur Quelle zurückkehre. Einen verdienten Mann 
im Alter seinem Schicksal zu überlassen, ist eine Undankbarkeit, 
‘ von der auch die Wilden nichts wissen, bei denen das Alter geehrt 
ist, und der Jugend mit seinem geprüften Rate dienet. 

Jede Begebenheit endlich hat ihre Momente des Daseins; vom 
Kleinsten fängt sie an, steigt langsam oder schnell zu einem Höch- 
sten, von welchem sie wieder zum Minimum sinket. Wer diese 
Begebenheit veranlasst oder in sie wirkt und eingreift, oder ihr 
entgegen strebet, hat diese Momente ihres Schicksals zu bemerken. 
Manches Feuer lässt sich im Funken ersticken; wer aber, wenn 
die Flamme auflodert, blind in sie hineingreift, verbreitet sie eher, 
als dass er sie dampfe. Was nicht gerettet werden kann, brenne; 
man sondre das Nächstgelegene von ihm ab, das es an diesem 
fremden Schicksal nicht teilnehme. Üble Barmherzigkeit, die den 
umherfliegenden Funken und Feuerballen Häuser und Kammern 
öffnet! In aller Geschichte waren die Helden des Schicksals, die 
den Gang der Begebenheiten, die kritischen Tage der Krankheit, 
überhaupt die Reife der Dinge gesund zu beurteilen wussten. In 
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eignen Unternehmungen nutzen sie die Schwäche sowohl als die 
Stärke der Menschen, erweckten, was in der Trägheit schlief, ver- 
änderten durch neue oder neugebrauchte Hülfsmittel den Gang der 
alten Gewohnheit, brachten ihre Gegner aus der Fassung und 
wandten die Unglücksfälle selbst zum Glück an. Fremden Unter- 
nehmungen setzten sie sich am kräftigsten dadurch entgegen, dass 
sie solche entweder im Keim vernichteten oder den Apfel reifen 
liessen, bis er in ihren Schoos sank. Statt neuer Tafeln des Schick- 


sals sicherten sie sich, und liessen jede Hora ihr Werk vollenden. . 


Sehr unterrichtend liessen sich diese Anmerkungen mit Bei- 
spielen der Geschichte belegen, und auf grosse oder kleine Verän- 
derungen der Welt anwenden; wir wollen mdess lieber, den vorigen 
Grundsätzen gemäss, noch einige Schicksalsworte durchgehen, deren 
Missbrauch viel Böses stiftet. 

Man spricht z. B. von glücklichen und unglücklichen Menschen; 
„jene dürfen sich alles erlauben und es gelingt; diese verfolgt auch 
bei den besten Unternehmungen ein Unhold, ihr unglückliches 
Schicksal“. | 

Der Ursprung dieser Benennungen fällt in die Augen. Es 
giebt, wie man sagt, glücklichgeborene Menschen, denen alles gerät, 
denen alles wohl ansteht. Ihr Anblick gewinnt die Herzen, ihr 
Betragen schafft ihnen Freunde, ihre Zutätigkeit zu Menschen bringt 
Menschen auf ihre Seite, ihre Behendigkeit, ihre Klugheit lässet 
sie nicht leicht einen Missgriff tun, dies Glück flösst ihnen Zutrauen 


zu sich, andern Zutrauen zu ihnen ein, es macht ihnen Mut — nur | 


dass dieser Mut kein Übermut werde! — Auch sie haben einen 
höchsten Punkt, den sie nicht überschreiten dürfen; sonst sagt das 
alte Sprüchwort: „die hohen Steiger fallen gern; die guten Schwimmer 
ertrinken gern“. Julius Cäsar, der diese Zuversicht zu sich in hohem 
Mass und doch nicht im Übermass hatte, der mit so vieler Würde 
sprach: „fürchte dich nicht, du fährst den Cäsar“ und sich auch in 
den letzten Tagen, da er schon misstrauisch zu werden anfing, den- 
noch der Republik unentbehrlich und sicher glaubte, irrte sich an 
seinem Glück; er ward ermordet. 

Der Gedanke, dass uns das Unglück verfolge, ist ein böser 
Dämon; er macht trübsinnig, scheu, verzagt, misstrauend, unzufrie- 
den mit sich und andern, endlich kühn, verzweifelnd; er wird also 
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seiner Natur nach unseres Unglücks Vater und Stifter. Frühe muss 
man diesen bösen Geist vertreiben, und einem jungen Mann nicht 
durch Worte, sondern durch wohlbestandene Proben zeigen, dass 
er Glück habe. Ein Freund tut bier oft mehr, als ein Lehrer; 
Pylades und Minerva heilten den jungen Orestes. In spätern Jahren 
kommt es bei diesem Gedanken darauf an, dass man sich frage: 
„weshalb man unglücklich sein müsse?“ Ist’s, weil alte Schulden 
auf uns liegen, so büsse man diese und zahle sie ab; so lange leide 
man in der Stille. Oder weil man in sich eine ungesellige, widrige 
Denkart bemerkt; wohlan! so werde ein Arzt deiner selbst; in dir 
ist das Übel, und die Vorsehung wird (glaube es) auf tausend dir 
jetzt unbekannte Weisen deinen Bemühungen beistehen. Oder meinst 
du, du seist für andere ein Unglück bringendes Wesen; forsche 
auch diesem schwarzen Gedanken nach, woher er komme? Ver- 
suche es, und widerlege ihn durch die Tat. Deine Proben werden 
glücklich sein, Herzen werden dir entgegen kommen; du wirst 
überzeugt werden, dass du zum Glück da sein könnest, weil du zu 
ihm da sein sollst. Die Natur und dein Herz werden ja nichts 
Unmögliches als Pflicht von dir fordern. 

Wenns unglückbringende Menschen gibt, so sind es nicht diese 
trübsinnigen, sondern jene kecke, stolze, freche Menschen, die sich 
dazu berufen glauben, alles zu ordnen, ihr Bildnis jedermann auf- 
zuprägen. Verstanden und missverstanden machen diese viele Ver- 
wirrung; sie rücken die Stühle von ihrem Ort, rücken Menschen 
aus ihrem Gedankenkreise, prägen diesen ihre Grundsätze ein, nach 
denen jene doch nicht handeln können, und verwüsten damit mensch- 
liche Gemüter. Gut, dass diese Dämonen, sie mögen offenbar oder 
verstohlen handeln, selten erscheinen; wenige von ihnen können 
auf Generationen Unglück verbreiten. Gegen sie aber sollten sich 
alle gesetzten Gemüter vereint wappnen. 

Man spricht oft von unglücklichen Familien; und warum sollte 
es deren nicht geben? Erben sich nicht falsche Grundsätze und 
Gedankenverwirrungen, böse Anlagen und Leidenschaften wie Seu- 
chen und Gebrechen fort? und werden sie nicht oft durch Erziehung 
genähret? Die Geschichte zeigt uns Exempel derselben und gibt 
uns zugleich guten Rat an die Hand. Kannst du, so heile das 
Familien-Übel; und es wird eine gesunde Sprosse hervorblühen, die 
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den Unglücksnamen hinwegnimmt, die vom bösen Dämon das Haus 
reinigt. Kannst du es nicht, so kniipfe, wenn der scheue Genius 
dich warnt, dein Schicksal nicht an das Schicksal des dir gefährlich- 
scheinenden Hauses. Oft, singet Horaz: 
— traf den Unschuldigen 
Zusammt dem Schuld’gen Jupiters Rächerstrahl. 


Mit hinkendem, doch sicherm Tritte 
Folgt dem Verbrecher die ernste Strafe. 


Wenn es aber unglückliche Familien gibt; warum sollte es 
nicht auch glückliche geben? Es gibt deren, die Wahrheit, Ver- 
dienst und Geschichte ausgezeichnet haben; ihnen sich zugesellen, 
gibt Aufmunterung, Trost und Mut. Die Laren und Penaten, die 
Genien der Geschlechter sind heilige Götter; natürlich aber nur in 
dem Heiligtume, das ihrer wert ist. 

Sonst ist’s überhaupt keine menschenfeindliche Regel der Klug- 
heit, sich vor denen zu hüten, die (wie man sagt) das Schicksal 
ausgezeichnet hat. Wie man nicht gern und auf’s Geratewohl einen 
Dienstboten annimmt, der von seinen vorigen Herren mit oder ohne 
Grund weggejagt worden, wie man dem nicht eben am liebsten sein 
Geschäft anvertrauet, der wegen missratener Geschäfte berühmt ist, 
noch den zu seinem Ratgeber erwählen wird, dem bisher alle seine 
Pläne verunglückten; so wird man immer auch behutsam sein müssen, 
einem notorisch-Unglücklichen ein Geschäft zu überlassen, bei dem 
es auf Glück ankommt; und bei welchem Geschäft käme es, im 
rechten Sinne des Worts, darauf nicht an? Wer bürgt dir dafür, 
dass er an seinem Unglücke ganz unschuldig war? wer ist dir, bei 
seinem besten Willen, für dein Geschäft Bürge? Oder willst du 
die Probe machen, das Glück zu belehren, dass es gegen ihn un- 
recht gehabt habe? — Was hängt weniger mit uns zusammen, als 
unser Name? und doch zeigt die Geschichte, dass es Fälle gibt, 
wo man wohl tut sogar unglücklich-geglaubten Namen auszuweichen. 
Wie oft hängt der Menschen Wahn an einem Wortschall! und wie 
vieles hängt nicht, bei Glück und Unglück, am Wahn der Menschen. 

Im schönsten Sinne des Worts ist mein eignes Schicksal, das 
ich mir selbst durch Arbeitsamkeit, Mässigung, Genügsamkeit, Ver- 
stand und Tugend erwerbe. „Wozu Jemand Lust und Liebe hat, 
das bekommt er sein Lebenlang genug“, sagt das schöne deutsche 
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Sprüchwort; es kommt also nur darauf an, dass man zum Rechten 
und Besten Lieb’ und Lust habe, und es mit unablässigem Fleiss 
treibe. Früher oder später kommt man gewiss zum Ziele. Was 
Einem Gott beschert, nimmt ihm St. Peter nicht; item: Gott be- 
gegnet manchem, wer ihn nur grüssen könnt — eine Reihe der- 
gleichen sinnbildliche Redarten in unserer alten Sprache sind von 
der treffendsten Wahrheit. Das Nicht zu viel! Mass ist zu allen 
Dingen gut! raten sie uns treuherzig an, und vom falschen Zu- 
trauen, vom Umherlaufen, von der Alltuerei treuherzig ab. Das 
„vierzehn Handwerk, fünfzehn Unglück“ ist ein goldenes Wort; 
desgleichen: „du hast viel zu schaffen und wenig auszurichten“. 
„Wer auf Gnad’ dient, den lohnt man mit Barmherzigkeit“. „Wers 
kann, dem kommt es. Recht findet sich“ u. s. f. Sei, wer du sein 
sollst, und tue das Deine; so wird dich das Glück, dein gutes 
Schicksal ungesucht finden; die schärfste Wage deines, keines 
fremden Schicksals ist in dir. | Joh. G. v. Herder. 


Erkenntnis und Empfindung leben nur in Tat, in Wahrheit. 
Religion ist ausgestorben in einem Kreise, wo sie nicht in Vorbildern 
lebt: totes Bekenntnis, Gebräuche, Formelngelehrsamkeit und Silben- 
stecherei, wenn sie auch selbst in den Ursprachen und auf den Lippen 
der Stifter ihr Werk triebe, kann jene Tochter des Himmels weder 
darstellen, noch ersetzen, die im Menschen leben muss; oder sie ist 
nicht mehr; sie ist, wie Astraea, zu ihrem Vaterlande gekehrt. 


Herder. 


Mystische Maurerei. 
(Kapitel III: Schluss.) 


Die unmittelbarere Quelle, aus welcher die Legende in die 
Maurerei übertragen worden ist, ist die jüdische Kabbalah, die zwei- 
fellos von der chaldäischen und zoroastrischen Form der Geheimlehre 
abgeleitet ist, deren Prinzipien und Methoden von dem verstorbenen 
Br.J. Ralston Skinner A.u.A.S.R.32° entwickelt wurden. Br. Skinner’s 
Werke jedoch, ausser seiner Source of Measures, und einer grossen 
Anzahl von Pamphleten, existieren nur im Manuskript und sind von 
so abstrusem Charakter, dass sie nur für tiefeingedrungene Schüler 
von Nutzen sind. Durch den ganzen Talmud hindurch findet man 
Beziehungen zu der geheimen Weisheit, während der Sohar, die 
Kabbalah Denudata und andere kabbalistische Werke „mit einem 
Schleier“ geschrieben sind, der bestimmt ist, das Geheimnis vor 
dem Nicht-Initiierten zu verbergen, und ohne Schlüssel ganz bedeu- 
tungslos sind. Br. Skinner’s Entdeckungen waren der Lohn des 
Genies, als Ergebnis für das Straucheln über einen der Schlüssel, 
welche „die goldenen Tore des Königspalastes* erschliessen. Seine 
Entdeckungen legen den Grund für ein systematisches und wissen- 
schaftliches Studium der kabbalistischen Form der Geheimlehre, wel- 
che hinter dem hebräischen Text des Pentateuch verborgen liegt, 
und welche kein Kommentar bis jetzt offenbarte, noch je offenbaren 
wollte. Vielleicht mag eine andere Generation hebräischer Schrift- 
gelehrter ihre Vorurteile und Aberglauben des blossen Wortschwall’s 
des Textes so weit ablegen, um danach zu verlangen den wirklichen 
Sinn des Pentateuch über die Schöpfung der Menschen und Welten 
zu entdecken. Kopien von Dr. Skinner’s unveröffentlichten For- 
schungen sind auf seinen speziellen Wunsch und seine Anordnung 
hin so aufbewahrt worden, dass sie für kommende Forscher zugäng- 
lich bleiben und nicht wieder für die Welt verloren gehen können. 
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Aber die hebräische Kabbalah ist nur eine der vielen Qucllen, 
aus welchen die geheime Wissenschaft abgeleitet sein mag, und sie 
ist nicht die eine, welche in ihrer Form von Symbolismus und In- 
terpretations-Methode die geeignetste fiir die Jetztzeit ist. Wenn 
der Symbolismus der Kabbalah vermittelst des Schltissels, mit wel- 
chem: ihn Br. Skinner versehen hat, gelesen worden ist, so muss 
er immer noch wieder in moderne Ideen und Gedankenformen tiber- 
setzt werden. Die Basis derselben war das chaldäische Buch 
der Zahlen, von dem, wenn es überhaupt existiert, kein echtes 
Exemplar dem modernen Forscher zugänglich ist. Es ist bekannt, 
dass einige untergeschobene Kopien existieren, und es ist möglich, 
dass zur geeigneten Zeit ein echtes Exemplar aufgefunden werden 
mag. Es sei daran erinnert, dass es zu allen Zeiter echte Meister, 
Fürst-Adept-Maurer gab und dass kein Buch oder Bericht, der 
wert war,. erhalten zu werden oder zum Wohl des Menschen not- 
wendig war, je verloren ging. Man sagt, dass diese Schätze in 
geheimen Krypten, die für die vandalische Hand des Menschen 
ebenso unzugänglich sind, wie für die Zerstörung durch Zeit und 
Verfall, aufbewahrt werden. 

Aller menschlicher Fortschritt wickelt sich in Cyklen ab. Die 
‘ moderne materialistische Wissenschaft hat ihren kurzen Tag gehabt, 
und die Philosophie hat bereits ihre Grundmauern unterminiert. 
Das neue Zeitalter wird eine echte Auferstehung der Philosophie 
zeigen. Die unsterblichen Prinzipien, wie sie von Plato erklärt 
wurden, werden im modernen Gedankengewand, weniger einge- 
kapselt und dialektisch wieder die Aufmerksamkeit der denkenden 
Welt wachrufen. Es ist jedem bekannt, dass die Mysterien die 
Quelle von Plato’s Wissen waren; er war ein Initiierter, und fast 
jede Seite offenbart die Verpflichtung, unter welcher er steht, dem 
gewöhnlichen Volk nicht die Geheimnisse zu verraten, welche den Ein- 
geweihten unter dem Gelübde der Verschwiegenheit gelehrt wurden. 

Die vorhergehende Abschweifung war notwendig um die wirk- 
liche Basis für die Traditionen des verlorenen Wortes zu zeigen, 
und die Idee, dass des Meister’s Wort ein wirkliches Ding sei, 
dessen Echtheit und Macht in den Parabeln und Glyphen der Frei- 
maurerei nicht übertrieben ist, über jede Spitzfindigkeit zu erheben. 

„Das wahre Wort eines Maurers ist in dem verborgenen und 
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tiefen Sinn des unaussprechlichen Namens der Gottheit zu finden, 
welcher Moses durch Gott mitgeteilt wurde“ (besser durch die Priester 
Agypten’s. — B.), „und dessen Sinn gerade durch die Vorsichts- 
massregeln denselben zu verbergen, verloren ging. Die wirkliche 
Aussprache jenes Namens war in Wahrheit ein Geheimnis, in wel- 
ches jedoch das weit tiefere Geheimnis seiner Bedeutung einge- 
schlossen war“ .... 

„Do verkörpert der unaussprechliche Name nicht allein die grosse 
philosophische Idee, dass die Gottheit das Ens, das To On, das ab- 
solute Dasein ist, das, dessen Essenz das Es Ist ist, die eine Sub- 
stanz des Spinoza, das Sein, das nimmer nicht existiert haben 
könnte, als Unterschied von dem, was nur wird; nicht Natur, oder 
die Seele der Natur, sondern das, was die Natur erschuf; aber auch 
die Idee von den männlichen und weiblichen Prinzipien, in ihrem 
erhabensten und tiefsten Sinne: das heisst, dass Gott ursprünglich 
alles, was ist, in Sich begriff; dass der Stoff nicht zugleich mit Ihm 
und unabhängig von Ihm da war; dass Er nicht allein ein vorher 
existierendes Chaos in ein Universum formte und modelte, sondern, 
dass Sein Gedanke sich äusserlich in jenem Universum mani- 
festierte, welches so wurde und vorher nicht war, ausser in Ihm; dass 
die zeugende Kraft, oder Geist, und der produktive Stoff, der von 
jeher von den Alten für das Weibliche gehalten wurde, ursprünglich 
in Gott war, und dass Er War und Ist alles, das War und Ist 
und Sein Wird; in dem alles andere lebt, sich bewegt und sein 
Dasein hat. „Das war das grosse Geheimnis des unaussprechlichen 
Namens, . . . freilich seine wirkliche Aussprache und sein Sinn gingen 
für alle verloren, ausser für die wenigen Auserwählten, denen er 
anvertraut wurde; er wurde vor der Menge verborgen, weil die so 
metaphysisch genannte Gottheit nicht der persönliche, launenhafte, 
sozusagen handgreifliche Gott war, an den sie glaubten, und der 
allein im Bereich ihrer rohen Fähigkeiten lag... Das war die tief- 
sinnige Wahrheit, die in der alten Allegorie verborgen und vor den 
Blicken der Allgemeinheit mit einem doppelten Schleier bedeckt 
wurde. Das war die exoterische Bedeutung der Zeugung und des 
Gebärens der indischen, chaldäischen und phönizischen Kosmogonien, 
der aktiven und passiven Kräfte, der männlichen und weiblichen 
Prinzipien, des Himmels und seiner zeugenden Lichtkörper ünd der 
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. gebärenden Erde; alles vor dem niederen Blick verborgen, weil 
über seinem Begriffsvermögen stehend; die Lehre, dass der Stoff 
nicht ewig ist, sondern dass Gott das einzig ursprüngliche Sein 
war, das Absolute, aus dem alles hervorgegangen ist und zu dem 
alles zurückkehrt . . . Und von diesem Wort sagt man mit voller 
Bestimmtheit, dass es verloren ging, weil seine Bedeutung selbst 
unter den Hebräern verloren ging, obwohl wir noch den Namen 
(ohne seine wirkliche Bedeutung zu argwöhnen) in dem Hu der 
Druiden und dem Fo-Hi der Chinesen finden.*) 

„Es gibt in der Natur eine höchst gewaltige Kraft, vermittelst 
welcher ein einziger Mensch, welcher sie besitzen könnte und sie 
zu leiten wüsste, das EE der Welt aufwühlen und verändern 
Könnte. 

„Diese Kraft war den Alten bekannt. Sie ist ein universelles 
Mittel, dessen höchstes Gesetz das Gleichgewicht ist, und durch 
welches, wenn die Wissenschaft sie beherrschen lernen könnte, es 
möglich wäre die Reihenfolge der Jahreszeiten zu verändern; in 
der Nacht die Phaenomene des Tages hervorzubringen; in einem 
Augenblick einen Gedanken um die Welt zu senden; in der Ent- 
fernung zu heilen und zu vernichten; unseren Worten universellen 
Erfolg zu geben und sie überall widerhallen zu lassen. Dieses 
Mittel, welches teilweise durch die blinden Vermutungen Mesmer’s 
offenbart wurde, ist genau dasselbe, was die Adepten des Mittel- 
alters „elementaren Stoff des grossen Werkes“ nannten.“**) Und 
das ist die Kraft des Keely-Motors, und das Fohat der Geheimlehre. 
Fahren wir aber mit unseren Anführungen fort: 

„Es gibt ein Lebensprinzip in der Welt, ein Universalmittel, 
in dem sich zwei Naturen und ein doppelter Strom der Liebe und 
des Hasses finden. Dieses Fluidum durchdringt wie Dunst alles. 
Es ist ein Strahl, der sich vom Schein der Sonne trennt und vom 
Gewicht der Atmosphäre und der Zentral-Attraktion gehalten wird. 
Es ist der Körper des heiligen Geistes, der universelle Mittler, die 
Schlange, welche sich in ihren eigenen Schwanz beisst.“ (Siehe das 
Siegel der Theosophischen Gesellschaft auf dem Umschlag der N.M.R.) 


*) Morals and Dogma, S. 700 u. ff. 
**) Morals and Dogma, S. 734. 
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„Mit diesem elektro-magnetischen Äther, diesem vitalen und 
leuchtenden Wärmestoff waren die Alten und die Alchemisten ver- 
traut. Von diesem Mittel spricht jene Phase moderner Unwissen- 
heit, die man physikalische Wissenschaft nennt, so unzusammen- 
hängend, da sie ausser seinen Wirkungen nichts von ihm kennt; 
und die Theologie möchte auf alles ihre erheuchelte Definition des 
Geistes anwenden.“ 

„Im Zustand der Ruhe ist sie von keinem. menschlichen Sinne 
wahrzunehmen; gestört oder in Bewegung kann keiner ihre Wir- 
kungsart erklären (ausser einem wirklichen Meister); und wenn 
man von ihr als von einem „Fluid“ und von ihren „Strömungen“ 
spricht, geschieht es nur um eine tiefe Unwissenheit unter einer 
Wolke von Worten zu verbergen.‘ *) 

„Die Kabbalah allein weiss die Verbindung der universellen 
Vernunft und des göttlichen Wortes; sie stellt durch das Gegen- 
gewicht zweier scheinbar entgegengesetzter Kräfte das ewige Gleich- 
gewicht des Seins her; sie allein vereinbart Vernunft mit Glauben, 
Macht mit Freiheit, Wissenschaft mit Mysterium ; sie hat den Schlüssel 
zur Gegenwart, Vergangenheit und Zukunft.“ 

„Die Bibel drückt mit allen Allegorien, welche sie enthält, in 
einer unvollkommenen und verschleierten Art nur die religiöse Wissen- 
schaft der Hebräer aus. Die Lehre von Moses und den Propheten, 
die im Grunde mit jener der alten Ägypter identisch ist, hatte auch 
ihre äussere Bedeutung und ihre Schleier. Die hebräischen Bücher 
wurden nur geschrieben um das Gedächtnis der Traditionen zurück- 
zurufen, und sie wurden in für die Profanen unverständlichen Sym- 
bolen geschrieben. Der Pentateuch und die prophetischen Gedichte 
waren rein elementare Bücher der Lehre, Moral und Lithurgie; 
und das wahre Geheimnis und die traditionelle Philosophie wurde 
nur später unter einem noch undurchsichtigeren Schleier niederge- 
schrieben. So entstand eine zweite Bibel für die Christen (späterer 
Zeiten) unbekannt, oder besser für sie unverständlich, „eine Samm- 
lung, sagen sie, monströser Absurditäten; ein Monument, sagen die 
Adepten, in dem alles enthalten ist, was sich der Genius der Phi- 
losophie und der der Religion je aus dem Erhabenen gestaltet und 


*) Morals and Dogma, 8. 734. 
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unter ihm vorgestellt haben; ein Schatz von Dornen umgeben, ein 
Diamant in einem rohen dunklen Gestein verborgen.“ 

Man wird mit Bewunderung erfüllt, wenn man in das Sanktu- 
arium der Kabbalah eindringt und dabei eine Lehre erkennt, so lo- 
gisch, so einfach und dabei so absolut. Die notwendige Verbindung 
von Ideen und Zeichen, die Weihe der fundamentalsten Wirklich- 
_ keiten durch die primitiven Charaktere ; die Dreifaltigkeit des Wortes, 
Buchstabens und der Zahl; eine Philosophie so einfach, wie das 
Alphabet und-so tief und unendlich wie die Welt; Theoreme voll- 
kommener und leuchtender als die des Pythagoras; eine Theologie, 
die man an den Fingern herzählen kann; eine Unendlichkeit, die 
man in der Höhlung einer Kinderhand halten kann; zehn Ziffern 
und zweiundzwanzig Buchstaben, ein Dreieck, ein Viereck und ein 
Kreis — das sind alle Elemente der Kabbalah. Das sind die ele- 
mentaren Prinzipien der geschriebenen Welt, eine Reflexion jenes 
gesprochenen Wortes, welches die Welt erschuf.“ *) 

Und so könnten wir weiter fortfahren von diesem wirklichen 
„Meister des Schleiers*, diesem echten Fürst-Adepten unter den 
Maurern, dessen grosses Werk, selbst als ein Sammelwerk, ein 
Monument ist, dauerhafter als Erz und verehrungswürdiger als Königs- 
kronen. Wenn er mit dem letzten Schleier nicht alles umfasste, 
was er abschrieb — und auch Schleier gebrauchte — unterschied 
er genug, um zu lehren das Ganze zu finden. Man kann daraus 
erschen, dass die Bibel als eins der grossen Lichter in der Maurerei 
einen sehr tiefen Sinn hat, wenn vereint mit der Tradition des un- 
` aussprechlichen Namens, oder verlorenen Wortes. Das Objekt, 
welches man dem Neophyten in seiner Forschung nach dem ver- 
lorenen Wort vorstellt, ist, dass er in fremde Länder reisen soll und 
des Meister’s Lohn **) empfangen. Diese Glyphe ist ihrer äusseren 
Form nach der Zunft praktischer Maurer vor zwei oder drei Jahr- 
hunderten entnommen. Die Gesetze, welche damals das Kennzeichen 
einer Burschenschaft oder eines Baumeisters beherrschten, waren 
sehr streng und das Kennzeichen wurde nie ohne Verdienste ver- 


*) Morals and Dogma, S. 475. 
**) Der Lohn eines wirklichen Meisters ist das Wissen und die Macht, 
im Raum zu reisen, wohin er will. 
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liehen, und wenn empfangen, war es ein Reisepass unter den Bau- 
meistern über ein weites Gebiet. Aber in einem tieferen oder kabba- 
listischem Sinne war des Meisters Wort, welches seinen Besitzer zu 
des Meister’s Lohn berechtigte, etwas ganz anderes. Die Belohn- 
ungen des wirklichen Meister’s waren die Zufriedenheit und Kraft, 
welche dem Besitz einer wirklichen Erkenntnis entspringen. Kenntnis 
ist nur Macht für den, welcher begreift, was er besitzt, und er ist 
daher befähigt sie für die Zwecke zu gebrauchen, die seinem Herzen 
am nächsten liegen. Br. Pike zeigt zum Schluss, dass die Macht 
des Wortes in der Kenntnis der Philosophie liegt, welche seine voll- 
kommene Synthesis ist. Das ist zum Teil der Sinn vom „Wissen, 
wie das Wort auszusprechen. ist“. 

Wie schon erwähnt, war die Kabalah der alten Hebräer, welche 
Moses durch seine Einweihung in die Mysterien der Ägypter und 
Perser erlangte, und von welcher Pike und viele andere sagen, dass 
sie dieselbe Lehre unter den Hebräern, Ägyptern, Hindus und an- 
deren Nationen des Altertums waren, als die Geheimlehre be- 
kannt. Der Grund zu einem solchen Namen ist klar durch das, 
was oben darüber gesagt wurde. Was Pike bezüglich der Stellung 
des Pentateuch zur Kabbalah sagt, gilt auch von den exoterischen 
Schriften jeder anderen Nation des Altertums. 

„Wie viele Generationen von Schwächlingen oder Materialisten, . 
glaubst Du, mein Bıuder, werden nötig sein, um es wiederzufinden? 
Die grosse Mehrheit der Menschen in jedem Zeitalter besitzen nicht 
allein nicht das Geheimnis und die Maclıt des Meisterwortes, sondern 
sind gänzlich unfähig dasselbe zu begreifen. Wir kennen ein Ding noch 
lange nicht, wenn man uns gesagt hat, dass es so und so ist. Und 
wenn Götter selbst die Wahrheit aller Zeiten in die Ohren eines 
Narren rufen, der Narr würde immer seiner Narrheit folgen. Hierin 
liegt der Begriff und die Haupt-Bedeutung aller Initiationen. Es 
ist Wissen, welches gradweise in systematischer Reihenfolge, Schritt 
für Schritt entwickelt wird, je nach der Aufnahmefähigkeit des Nco- 
phiten. Das Ergebnis ist nicht Besitz, sondern ein Wachstum, eine 
Entwickelung. Wissen ist keine blosse Additionssumme, etwas, das 
einem Etwas zugefügt ist, welches schon existierte; sondern viel 
eher eine solche fortschrittliche Umwandlung oder Transformation 
der ursprünglichen Struktur, dass mit jedem Schritt ein neues Wesen 
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daraus gemacht wird. Wirkliches Wissen, oder das Wachstum der 
Weisheit im Menschen, ist ein ewiges Werden ; eine fortschreitende Um- 
wandlung zum Ebenbild der erhabenen Güte und erhabenen Macht. 

Initiation und Regeneration sind synonyme Bezeichnungen. 

Das Ritual der Freimaurerei basiert auf diesem natürlichen Ge- 
setz, und die Zeremonie der Initiation illustriert auf jedem Schritt 
dieses Prinzip; und wenn das erlangte Resultat eher ein Besitz als 
eine Regeneration ist, in der grössten Mehrheit von Fällen, das 
Prinzip bleibt nichtsdestoweniger wahr. Das blosse Einprägen 
moralischer Prinzipien, oder Stunden in Ethik und ihrer symbolischen 
Illustration und dramatischen Darstellung ist keineswegs vergebens. 
Das appelliert alles an das Bewusstsein und den moralischen Sinn in 
jedem Menschen, und kein Mensch ist durch die Lektionen der Loge 
je schlimmer geworden. Durch diese „Riten und Vergünstigungen“ 
ist der Freimaurer, vor allen Menschen in unserer sogenannten mo- 
dernen Zivilisation der antiken Weisheit am nächsten. Er hat das 
Territorium in seinem Besitz, in welchem das Kronjuwel verborgen 
liegt. Er kann sich, wenn er will, damit begnügen, sich nur über 
den Rasen zu beugen und nur eine Ernte von Hülsen und Stoppeln 
einsammeln. Er kann tiefer bohren und nicht allein den Schlussstein 
des Gewölbes, die Bundeslade, die Gesetzrollen finden, sondern wenn 
er den Geist anwendet, welcher in den Flügeln des Cherubim ver- 
borgen ist, kann er ungefesselt durch den Schutt des Tempels em- 
porsteigen und Elohim von Angesicht zu Angesicht begegnen, und 
auch lernen zu sagen: Ich bin, der ich bin! Liest sich das wie 
eine Rhapsodie und sind die Kennzeichen, Traditionen und Glyphen 
der Maurerei nichts mehr? 

Der wirkliche Tempel, auf den man sich von Anfang bis Ende 
in der Maurerei, wie in allen alten Initiationen bezieht, ist das Taber- 
nakel der menschlichen Seele. 

Es ist tatsächlich ohne den Klang eines Hammers oder irgend 
eines eisernen Werkzeuges gebaut. Es ist wie (da es nach ihm ge- 
macht wurde) jener andere geistige Tempel, der nicht mit Händen, 
sondern ewig in den Himmeln gemacht wurde; denn die alte Philo- 
sophie (Kabbalah) lehrt, dass der Unsterbliche Geist des Menschen 
der Erbauer des Körpers und seine Lebensquelle ist; dass er nicht 
nur in den Menschen eintritt, sondern ihn auch überschattet, wäh- 

18* 
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rend die Seele, das unmittelbare Vehikel des Geistes, den Körper 
bewohnt und im Tode zerstreut wird. Der Geist ist unsterblich, 
rein und für immer unbefleckt. Es ist Christus, oder Hiram, der Ver- 
mittler zwischen der Seele, oder dem physischen Menschen und dem 
Universellen Geist — der Vater im Himmel. Der „arme, blinde 
Bewerber“, das ist der Sinnenmensch, in die Materie versunken, 
würde den unaussprechlichen Namen erlernen, und das ver- 
 lorene Wort erlangen, und nachdem er eine kurze Weile gesucht 
hat „einen anderen Weg aufsteigen.“ Er würde Weisheit ohne 
Selbstüberwindung, Macht ohne Aufopferung haben. Er will nicht 
auf die warnende Stimme hören. „Sei geduldig, mein Bruder, und 
wenn der Tempel vollendet ist, wenn Du würdig befunden wirst, 
wirst Du das empfangen, wofür Du so lange gearbeitet hast.“ Nein! 
Er will es jetzt haben! Und er bringt die warnende Stimme zum 
Stillschweigen und, sich selbst nur täuschend, flieht er in die Wüsten 
der Gewissensangst und ruft die Felsen an, ihn vor der Verfolgung 
seines anklagenden Gewissens zu verbergen. Hiram (Christus) ist 
auferstanden. Da er unsterblich ist, kann er nicht wirklich sterben. 
Keine Sünde des Menschen ist unentrinnbar! Wenn er seinen Irr- 
tum erkannt und durch Leiden geläutert wird, wird der Geist im 
Menschen wieder emporgehoben, selbst Täuschung verspricht den 
Sieg und er erhält ein Substitut für das verlorene Wort. Er hört, 
und sei es auch schwach und leise die Göttliche Harmonie. Kom- 
mende Generationen, das heisst weitere Versuche und ernsthaftere 
Bestrebungen versprechen grösseren Lohn. Er lernt zu „wissen, 
zu wollen, zu wagen und still zu sein.“ Brüderliche Liebe, Unter- 
 stützung und Wahrheit; Klugheit, Mut, Gerechtigkeit und Mitleid — 
und alle Tugenden und alle Seligkeiten werden eingescharft. 

Der Bewerber wird gelehrt, nicht nur die Religion eines Anderen 
zu dulden, sondern sie wie seine eigene zu achten: obwohl er derjenigen 
noch anhängt, in welche er geboren wurde. Um diese Verpflichtung 
zu begründen, wird ihm durch die Kabbalah oder Gcheimlehre ge- 
zeigt, dass am Herzen einer jeden grossen Religion dieselben ewigen 
Wahrheiten liegen. Nur die Formen und Gebräuche unterscheiden 
sich. Der Unaussprechliche Name wird auf verschiedene Weise 
buchstabiert, jedoch das Wort ist das Eine und ist ewig. Maurerei 
ist nicht nur eine universelle Wissenschaft, sondern eine weltenweite 
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Religion, schuldet nicht einem Glauben Gehorsam, und kann 
kein. sektirerisches Dogma als solches annehmen, ohne dabei aufzu- 
hören maurerisch zu bleiben. Die Maurerei ist von der Kabbalah 
abgeleitet und unterscheidet, nachdem sie die jüdischen und christ- 
lichen Worte und Symbole angenommen hat, nur in ihnen univer- 
selle Wahrheiten, welche sie in allen anderen Religionen anerkennt. 
Viele Grade sind verchristlicht worden, nur um zu Grunde zu gehen; 
weil jeder Grad, wenn er durch enge Glaubensbekenntnisse be- 
schränkt und durch bigotte Vorstellungen gehindert wird, eventuell 
gute Menschen anderer Gemeinschaften ausschliessen würde. Ist 
Jesus denn weniger Christos, weil Christna „der gute Hirte‘ ge- 
nannt wurde? oder weil der mexikanische Christus zwischen zwei 
Dieben gekreuzigt wurde? oder weil Hiram drei Tage in einem Grabe 
lag, ehe er auferstand? Sind wir nicht so selbstsüchtig in unserer 
Religion, wie in unserem» Besitz? Warum sucht denn der Mensch, 
während ihm die Religion seiner Väter für den heiligsten Besitz 
gilt, ewig diejenige seiner Brüder zu entwürdigen und zu zerstören? 

Die grosse Republik, auf welche Br. Pike hinweist, ist das 
Ideal der Maurerei; der Genius, welcher wie ein Schutzengel über 
der Loge schwebt. Verwehre es einem Juden oder Parsen, einen 
Buddhisten oder Brahminen in eine Loge einzutreten ohne, dass er 
die Profanation seines geheiligten Altars oder Verachtung für seine 
Religion beweist, und der Engel verbirgt sein Antlitz und entflieht 
von Altaren, die schon durch Unbrüderlichkeit profaniert sind. Die 
Maurerei ist die Universelle Religion nur, weil sie, und solange als 
sie alle Religionen umfasst. Aus diesem Grunde, und aus diesem 
allein ist sie universell und ewig. Weder Verfolgung, noch falsche 
Darstellung kann sie je zerstören. Sie mag ihren Platz in einer 
‘ Generation von Frömmlern finden, mag ein Jahrhundert lang sich 
zurückziehen; aber es kommt wieder ein Meister Steinmetz mit dem 
Schlüssel zum „Verschlossenen Königspalast‘‘ und öffnet die Läden, 
- lässt das Licht herein und entzündet von Neuem das Feuer auf dem 
heiligen Altar, räumt den Schutt fort, wenn er ihn sieht! Der Mo- 
saikboden ist so hell, als käme er erst aus den Steinbrüchen der 
Wahrheit. Die Juwelen sind in reinem Gold gefasst und leuchten unter 
der Berührung auf, und die grossen Lichter sind ungetrübt und un- 
geschwächt. „Wenn der Bewerber bereit ist, erscheint der Meister.‘ 
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Und dennoch sind die Menschen so töricht und so verächtlich, dass 
sie sich einbilden, sie kénnten dieses Erbe der Jahrhunderte zer- 
stören: diese Erbschaft der Unsterblichen! Kein Zeitalter ist so 
dunkel, dass es das Licht der Loge völlig ersticken könnte; keine 
Verfolgung so blutig, um ihre Anhänger gänzlich auszurotten; kein 
Anathema der Päpste von solcher Däuer, dass es eine Sekunde am 
Zifferblatt ihrer Zeit zählte! Das alles dient nur die Menschheit in 
Finsternis zu erhalten, die Herrschaft der Universellen Verbrüderung 
zurückzuhalten. Daher klagt der wirkliche Meister um die Mensch- 
heit — die grosse Waise. Er lächelt über die Leidenschaften der 
Päpste und Könige und beklagt, bemitleidet die Torheit des Men- 
schen. Er wartet nur gleichmütig auf die Ergebnisse, denn er 
weiss, dass sie unter dem ewigen Gesetz stehen; aber bereit und 
willig, wann und wo auch die Instruktionen in das lauschende Ohr 
eintreten, mögen sie Wohnung in einer treuen Brust finden. Jahr- 
hunderte hindurch haben Könige, Päpste und Synoden alles daran- 
gesetzt, um diese Geheimlehre zu vernichten, indem sie ihre Meister 
verbrannten und verbannten. Die Jesuiten ergriffen Besitz von ihren 
Logen, formten viele ihrer Grade bis zur Unkenntlichkeit um und 
machten aus ihnen ein niedriges Werkzeug der priesterlichen Hier- 
archie. 

Aber schliesslich wurden die Jesuiten mit Gold überladen und 
schamlos durch ihre Macht, und die Kirche zerstörte und verbannte 
in ihrem Schrecken darüber die Zerstörer. Wird die Macht an 
höheren Stellen ihren Streit vermindern oder ganz aufhören lassen? 
Niemals! Er kann jedoch für immer ignoriert oder entehrt werden; 
aber sie wird nie zulassen, dass ihre Geheimnisse blos gestellt werden 
und eine grössere sich an ihren Platz stelle. | 

Wer solche Güte voraussetzt hat die Geschichte umsonst ge- 
lesen. Das Himmelreich wird mit Gewalt genommen, aber es ist 
cine moralische Gewalt, oder moralischer Mut, und die erste grosse 
Schlacht, die zu schlagen ist, ist die Selbstüberwindung; die Unter- 
werfung jenes Zeitdienenden Geistes, welcher den Idolen des Flei- 
sches folgend blind gegen die Wahrheiten des ewigen Geistes ist. 
Wer hier siegt, wird endlich Meister werden. 

Dr. med. J. D. Buck. 
(Fortsetzung: „die Geheimlehre“ folgt.) 


Die Deutsche Kirche. 


Der Bau des neuen Domes gegeniiber dem kaiserlichen Schloss 
in Berlin naht sich seiner Vollendung. Seine Einweihung wird aller 
Voraussicht nach im kommenden Frühjahr oder Sommer stattfinden. < 
Das Gebäude ist ein mächtiger Kuppelbau und wohl die grösste 
protestantische Kirche, die in neuerer Zeit in Deutschland erbaut 
wurde. Es lag nun nahe daran zu denken, welche Repräsentation 
seitens der protestantischen Kirchengemeinschaften bei dieser Feier 
möglich sei. Es musste auffallen, das der Stellung eines summus 
episcopus der evangelischen Kirche Deutschlands, welche unser Kaiser 
als solcher innehat, nicht der zwiespältige Zustand der Kiichenver- 
waltungen entspricht. Es fehlt die Zentralbehörde, in der die deut- 
schen Kirchenverwaltungen, soweit sie staatlich gestützt sind, sich 
vereinigen. In einer solchen erst wäre die Würde des summus 
cpiscopus in vollem Masse möglich. Solche Gedanken verbunden 
mit dem Eindruck der Zersplitterung, den Kaiser Wilhelm, der für 
diese Fragen hohes Interesse besitzt, von dem protestantisch- reli- 
giösen Leben gewinnen musste, mögen die Grundlage der Anregung 
gewesen sein, die er bei der Feier des 300 jährigen Geburtstages 
Herzog Ernst des Frommen von Gotha gab. Erbprinz Ernst zu 
Hohenlohe-Langenburg sprach den Gedanken einer Vereinigung der 
deutschen evangelischen Landeskirchen aus und Kaiser Wilhelm 
gab ihm die Weihe. 

Bald darauf traten die Vertreter der deutsch-evangel. Kirchen- 
verwaltungen in Eisenach (11. Juni 1903) zu einer Konferenz zu- 
sammen. Man beschloss, dass vorbehaltlich der Zustimmung der 
betreffenden kirchl. Behörden und Landesregierungen: „ein Deut- 
scher evangel. Kirchenausschuss aus den Mitgliedern der Konferenz 
gebildet werden solle, der dieselbe in der ihr obliegenden Förderung 
einer einheitlichen Entwickelung der einzelnen Landeskirchen unter- 
stützen und das gemeinsame Interesse der deutschen evangelischen 
Landeskirchen nach aussen vertreten soll, insbesondere in Bezug 
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auf ihr Verhältnis zu anderen deutschen und ausserdeutschen Kir- 
chengemeinschaften, wie zu nicht-christlichen Religionsgemeinschaften, 
ferner in Bezug auf die kirchliche Versorgung der Evangelischen 
in den deutschen Schutzgebieten und die Förderung kirchlicher 
Einrichtungen für die evangelischen Deutschen im Auslande, sowie 
der Seelsorge unter deutschen Auswanderern und Seeleuten. Auf 
den Bekenntnisstand und die Verfassung der einzelnen Landeskirchen 
soll sich die Tätigkeit des Ausschusses nicht erstrecken, ebenso sollen 
die kirchenrechtlichen Rechte der Landesherren unberührt bleiben. 

„Als Sitz des Deutschen Evangelischen Kirchen-Ausschusses ist 
Berlin und als Leiter der Geschäfte der Präsident des evang. Ober- 
kirchenrates in Berlin vorgesehen. Die Zusammensetzung war so 
gedacht, dass die Konferenz aus ihrer Mitte neben ihrem Vorsitzenden 
als Leiter 15 Mitglieder entsendet. Von ihnen sollen je zwei Ver- 
treter der Kirchenregierungen der älteren und der neueren Provinzen 
Preussens, des Evangel. Oberkirchenrats und des preussischen Kultus- 
ministeriums sein und je ein Vertreter der Kirchenregierungen 
Bayerns, Sachsens und Württembergs. Die übrigen Kirchenregierungen 
sollen ein Präsentationsrecht nur in ihrer Gesamtheit ausüben.“ 

Da hätten wir also die neue Zentralbehörde mit ihrer Macht- 
befugnis. Diese soll als Vertreterin der deutschen protestantischen 
Kirche, einem nunmehr einheitlichen Organismus, endlich den Traum 
einer deutschen Reichskirche mit dem Deutschen Kaiser als obersten 
Bischof verwirklichen. In manchem Gemüte haben sich Zweifel ge- 
regt, ob diese neue Kirchenregierung dem Protestantismus förderlich 
sei oder nicht, ob diese neue Institution einen religiösen Fortschritt 
bedeute u. a. m. Eine bündige Antwort darauf kann natürlich nur 
die Zukunft geben. Doch haben die Wartburgstimmen (Monats- 
schrift für deutsche Kultur) dem Schicksal vorgegriffen und eine 
Reihe bedeutender Männer gefragt, was sie von dem Unternehmen 
hielten. Die Umfrage*) lautete: 

1. Entspricht die Bewegung zum Zusammenschluss der deut- 
schen evangelischen Landeskirchen der religiösen Weltanschauung 


*) Die Deutsche Kirche! Eine Umfrage in Sachen des Zusammenschlusses 
der deutschen evangel. Landeskirchen. Veranstaltet von den Wartburgstimmen. 
Herausgeb. K. E. Buhmann. Beantwortet in Abhandlungen, Thesen, Betrachtungen 
v. 60 Persönlichkeit. versch. relig. u. kirchl. Bestrebung. 1.—4.Taus, Eisenach 1903. 
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des Protestantismus im Gegensatz zu Rom und entspricht eine Zen- 
tralisation der kirchlichen Kräfte dem Bedürfnis der deutschen reli- 
giösen Volksanlage? 

2. Bleibt nicht die Veranstaltung unter der Führung des preuss. 
Oberkirchenrates so lange eine vom Protestantismus nicht ernst zu 
nehmende, so lange Preussens Staatsregierung die noch unvergessene 
Stellung zur Jesuitenfrage bewahrt? 

3. Sind Sie auch der Meinung, dass in unserer Zeit, die eine 
Versöhnung der Kulturkämpfer der verschiedensten politischen und 
kirchlichen Parteien auf dem Boden einer verjüngten religiösen Welt- 
anschauung gewiss vorbereitet, viel notwendiger als Konferenzen von 
staatlich-kirchlichen Religionsarbeiten solehe Kongresse sind, auf 
denen religiöse Kulturarbeiter aus allen geistigen Lagern eine Ver- 
söhnung zwischen altem Glauben und neuem Wissen zum Zwecke 
einer erneuerten, das ganze Volkstum durchdringenden Glaubens- 
freudigkeit versuchen? Wie denken Sie sich die Berufung einer 
solchen unabhängigen religiösen Konferenz? 

Beantwortet wurde die Umfrage von den Herren: Albrecht, 
Baur, Behm, Below, Bölsche, Bormann, Bornemann, Braasch, Brandes, 
Conrad, Dennert, Ernst, Freybe, Gallwitz, v. Gerhardt-Amyntor, 
Grimm, Gunkel, Hackenschnidt, Harpf, v. Hartmann, Hoensbroech, 
Hoffmeister, Holtzmann (Giessen und Strassburg), Jacoby, Jungst, 
Kalthoff, Kappstein, Kirchbach, König, Kolde, Kraus, Kulemann, 
v. Leixner, Loesche, Loofs, v. d. March, Meyer (Zwickau), Müller, 
Dr. K. J., Münch, Paulsen, Pfannkuche, Pfleiderer, Rehmke, Rein, 
Reinecke, v. Reventlow, Rogge, Rosegger, Schneidewin, Troeltsch, 
Trümpelmann, Wendt, Werner, Wille, v.Wolzogen, Wyncken, E. u.Q. 

Wollte man aus den Antworten dieser Gelehrten die Quintessenz 
ziehen, so käme man ungefähr zu folgendem Resultat: 

Iın Gegensatz zu Rom wäre es dienlich, eine protestantische 
Kirchengewalt zu haben. Dieselbe kann natürlich nur eine äusser- 
liche sein, denn das religiöse Wesen des Protestantismus als reli- 
giöser Individualismus verbietet eine Zentralgewalt oder Organisation, 
welche auf das innere Leben der Gläubigen einen Einfluss ausüben 
wollte, von selbst. Da die protestautischen Kirchenregierungen Staats- 
behörden gleichzuachten sind, so ist nicht einzusehen, weshalb diese 
nicht, gleich den Landesregierungen, sich zu einer Art Bundesrat 
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zusammenschliessen sollten. Man beachte, dass nur die Kirchen- 
regierungen als Behérden den Zusammenschluss unter sich ausmachen, 
nicht die Gemeinden, welche nur dann ein vitales Interesse an dem 
Unternehmen haben könnten, wenn ihnen Sitz und Stimme in der 
neuen Vereinigung gegeben wäre, event. in der Form einer Reichs- 
synode. Vorläufig steht auch die Masse der Gläubigen der Sache 
skeptisch oder gleichgiltig gegenüber. Sie ist ja schliesslich nur der 
leidende oder bestenfalls der opponierende Teil einer Organisation, 
welche von Fürsten und hohen geistlichen Würdenträgern gebildet 
werden soll. Vielfach scheint man zu befürchten, dass dem Bau die 
Grundmauern fehlen; diese müssten aus dem Bedürfnis des Volkes 
gemauert sein oder wie die Umfrage sagt „in der religiösen Volks- 
anlage“ begründet liegen. Die Frage, was denn die religiöse Volks- 
anlage der Deutschen sei, ist leider nur wenig und flüchtig berührt 
worden. Sie ist auch schwer zu beantworten und würde eine Unter- 
suchung wahrscheinlich zu dem Schluss führen, dass die dogmatisch- 
kirchl. Ansichten des Christentums dem religiösen Empfinden des 
Deutschen überhaupt widersprechen, insonderheit ist der Begriff der 


Sündhaftigkeit des Menschen und der strafenden Gerechtigkeit Gottes 


im christl.-kirchl. Sinne nur ein schlechtes Pfropfreis auf das deutsche 
Gemüt. Der Tag ist nicht mehr fern, wo wir diese Fessel priester- 
licher Machtgelüste entgiltig abgeschüttelt haben werden! Dann wird 
auch eine geeinte protestantische Kirchengewalt nicht mehr viel zu 
regieren haben. Hier wird Richard Wagner und mit ihm die Auf- 
erstehung arisch-germanischen Empfindens ungeahnte Erfolge cr- 
ringen! Doch kehren wir zu unserer Umfrage zurück. 

Gegen den preussischen Oberkirchenrat ist man so ziemlich all- 
gemein eingenommen. Die von dieser Behörde ausgehende orthodoxe 
Strömung begegnet Misstrauen; doch wird die grösste Behörde na- 
türlich auch den grössten Einfluss haben müssen. Also wird alles 
Sträuben nichts nützen. Dieses Übergewicht des preussischen Ober- 
kirchenrates gibt aber auch die Gewähr, dass es mit der freiheit- 
lichen Entwickelung innerhalb der kirchlichen Organisation in Zu- 
kunft noch weniger gut bestellt sein dürfte. 

Die dritte Frage ist von den Kirchlich-Gesinnten mit dem Ruf 
nach einer Reichssynode beantwortet worden. Wenn wir uns aber 
an den Verlauf der jüngst in Berlin abgehaltenen Generalsynode 
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erinnern, auf der beschlossen wurde die wissenschaftliche Freiheit 
der Theologieprofessoren an den Universitäten dahin zu beschränken, 
dass nur bekenntnistreue Männer für die theologischen Lehrstühle 
ausgewählt werden sollten, so bezweifeln wir eine segensreiche Ent- 
wickelung der Reichssynodenfrage. Man scheint in jenem Lager 
mit der „Weiterbildung der Religion“ nicht einverstanden zu sein. 
Und jetzt male man sich eine Reichissynode mit ähnlicher geistiger 
Qualität aus! Ich glaube man tut gut, freiwillig darauf zu verzichten. 
Der Katholizismus ist doch schon schwarz genug, es ist nicht nötig, 
dass der Protestantismus es ihm darin zuvortut! 

Liberal gesinnte Beantworter der dritten Frage neigen zu freien 
religiösen Kongressen, an denen sich alle Arten Religionsverehrer 
beteiligen sollen. Dieser Gedanke ist einmal ausgeführt worden in 
Chicago. Max Müller nannte damals das allgemeine Religionsparla- 
ment bei Gelegenheit der Weltausstellung das grösste Ereignis des 
19. Jahrhunderts. Hat sich vielleicht eine der deutschen Kirchen 
dabei beteiligt? Nein, denn dicse pfeifen samt und sonders auf re- 
ligiöses Streben Andersgläubiger. Für sie ist nicht Qualität religiösen 
Empfindens, sondern Quantität religiöser Steuerzahler eine viel wich- 
tigere Existenzfrage. Und so werden auch deutsche allgemeine Reli- 
gionsparlamente wohl kaum zu stande kommen im Sinne eines inneren 
Dranges von glaubensstarken Männern, sondern bestenfalls im Sinne 
von Kompromissen verschiedener Machtfaktoren, die, da sie sich nicht 
bezwingen können, einen modus vivendi in sogenannter gemeinsamer 
gesetzgeberischer Arbeit suchen! 

Die Stimmen, die dem neuen Unternehmen hoffnungsfreudig ent- 
gegensehen, treten sehr hinter denen zurück, die eher eine Hinderung 
als eine Förderung religiösen Strebens in der Vereinigung erblicken. 
Uns erscheint es verfehlt, der ganzen Sache viel Bedeutung beizulegen. 
Was die Menschheit bisher an dauerndem, religiösem Gehalt pro- 
duziert hat, stammt nicht aus dem Leben der Kirchenregierungen, 
sondern aus Persönlichkeiten. Persönlichkeiten höchster Potenz sind 
es, die dem Volksempfinden neue Wege gebahnt haben, die es fertig 
brachten Gemeinden um sich zu scharen. Und so wird es auch wohl 
bleiben, zu allererst auf dem Gebiete des Protestantismus, wenn wir 
ihn im weitesten Sinne fassen als die Gemeinschaft derer, welche 
entsprechend ihrer Eigenentwickelung dazu gelangt sind, ein persön- 
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liches Verhältnis zu Gott zu erlangen, kurz, welchen das religiöse - 
Erlebnis erstanden ist. Für ein solches religiöses Leben, wie es der 
Protestant im Sinne des Urchristentums führt, ist ein äusserer Zu- 
sammenschluss zu Machtfragen, Kongressen etc. belanglos. Sein 
Wirkungskreis liegt im Umkreis seiner Persönlichkeit, nicht in der 
Machtfülle einer äusseren behördlichen Organisation. Würde das 
Christentum aufhören Staatskirche zu sein, man würde ihm dadurch 
einen grösseren geistigen Gehalt geben, als durch eine Zentralisation 
der kirchlichen Machtfaktoren! Und dann ist auch die Befürchtung 
nicht von der Hand zu weisen, dass die römisch-katholische Kirche, 
gegen die sich doch die Organisation insonderheit betätigen müsste, 
einen viel bequemeren Gegner in der geschlossenen Form des Deut- 
schen Evang. Kirchenausschusses haben wird, als in der tausend- 
köpfigen Schlange des freiwuchernden Frotestantismus! 

Doch alle unsere Bedenken oder Zustimmungen sind hinfällig, 
weil der D. E.K.-A. doch bereits gebildet ist und in nicht allzulanger 
Zeit, ohne uns zu fragen, in Aktion treten wird. Wir werden uns 
also mit den Tatsachen abzufinden haben und hoffen, dass uns dies 
erleichtert wird durch Vorgänge, die auch uns über die Entwickelung 
der religiösen Lage Deutschlands beruhigen können. *) 


*) Wir werden von jetzt ab die Rundschau insofern erweitern, als wir in 
kurzen Zwischenräumen das kirchl.-religiöse Leben zunächst Deutschlands und 
soweit tunlich des Auslandes in Einzeldarstellungen berühren, um auch da das 
Aufleben religiös-metaphysischer Wiedergeburt zu verfolgen. 


Wirksames Denken ist ein geordnetes und folgerechtes Empfin- 
den. Keiner hat je etwas damit erreicht, dass er nur mit dem Kopf 
allein gedacht hat. Das Denken muss mit Leib und Seele und mit 
der ganzen Leidenschaft des Lebens betrieben werden. Das Reden 
von Kopfarbeit und Handarbeit ist eine Pedanterie des Salons und 
der sozialen Reformsitzungen. Der Unterschied zwischen beiden hat 
kein Interesse für Menschen, die in ihrer Arbeit aufgehen. Der 
Mensch, der sich durchkämpft, um zu der göttlichen Seele der Dinge 
zu gelangen, achtet nicht darauf, ob er seine Hände beschmutzt. 

Ch. Ferguson. 


Rundschau. Schlusswort zum 10. Bande. — Wir wollen am Schlusse 


diese» Bandes kurs aut die Entwickelung der Rundschau 
zurückblicken. Sie entstand als Nachfolgerin der Sphinx und Metaphysischen Rund- 
schau 1897 mit der besonderen Absicht, sich zu einem Bindeglied zwischen den 
exakten materiellen Wissenschaften und der geistigen Wissenschaft der Geheim- 
lehre zu entwickeln. Der Erfolg, den wir bisher mit unserer Arbeit hatten, beweist, 
dass wir den rechten Platz für unsere Tätigkeit gefunden haben und in unserer 
Zeitschrift in der Tat einem Bedürfnis der breiten Schichten des gebildeten Publi- 
kums entgegengekommen sind. Es fehlte ein Organ, welches auf der Basis grösster 
Unparteilichkeit in Sachen religiöser, wissenschaftlicher und künstlerischer Be- 
strebungen es unternahm, das Gemeinsame aller herauszuheben und dadurch den 
Leser auf einen Standpunkt zu bringen, von dem aus er das Wertvolle und Bleibende 
aller Entwickelung erkennen und sich nutzbar machen kann. Die beständig uns zu- 
gehenden Beweise lebhaftester Zustimmung und Anerkennung aus allen möglichen 
Lebenskreisen zeigt uns, dass man unseren guten Willen versteht. Wir werden 
dadurch ermutigt, im neuen Bande wiederum einen Schritt weiterzugehen. 

Wir werden die positiven Lehren der Geheimlehre mehr als bisher in den 
Mittelpunkt stellen (wir haben in zahlreichen Arbeiten ein Verständnis derselben 
sorgfältig vorbereitet) und die modernen wissenschaftlichen Errungenschaften 
damit vergleichen. Wir werden zahlreiche Einzeldarstellungen der Lehren mo- 
derner Denker und bedeutender Philosophen und Religionsarbeiter, Künstler wie 
Wissenschaftler veröffentlichen und ihr Verhältnis zur Geheimlehre, der sie mehr 
oder weniger alle auf ihre Weise nahe getreten sind. Die religiöse Entwickelung 
unserer Zeit soll in besonderen Arbeiten verfolgt und gefördert werden. Die 
Vertiefung der Kunst und des Kunstschaffens wird uns ein beständig zu bear- 
beitendes Gebiet sein. Zur praktischen okkulten und theosophischen Erziehung 
haben wir wertvollste Arbeit bereit! Was wir an Portraits und Illustrationen 
den Lesern Wertvolles bieten können, werden wir in bekannter Weise den Heften 
beigeben. Den textlichen Inhalt der Hefte erweitern wir bedeutend, ohne jedoch 
zunächst den Umfang der Hefte zu vergrössern. Wenn unsere Leser für eine 
weitere Verbreitung der Rundschau sorgen, so können wir vielleicht noch in 
diesem Jahre den vierten Bogen zulegen. Ja, die Verbreitung der Rundschau, 
— die möchte ich doch noch erwähnen. Wenn wir bemüht sind unseren Lesern 
das Beste zu bieten, so wäre es für die Leser ein kleines Zeichen der Erkennt- 
lichkeit für die reiche Förderung, die allen die Rundschau bringt, wenn sie nach 
Kräften in ihren Kreisen Freunde und Leser für sie werben würden! Sie brauchen 
nicht zu fürchten, dass sie mit ihren Ideen ausgelacht werden. Unsere Ideen 
sind heutzutage ebenso der Besitz der edelsten Geister, wie sie es zn allen Zeiten 
gewesen sind, und es ist nur nötig mit Verständnis und echter Herzenswärme 
für die eigene heiligste Überzeugung einzutreten, um die schwachen und irrenden 
Menschen auf den rechten Pfad zur Wahrheit und Erkenntnis zu führen. Bie 
alle, denen die Rundschau (von jetzt ab monatlich) geistige Kraft bringt, wuchern 
Sie damit, werden Sie Kulturträger unserer Sache, aus Dankbarkeit für die eigene 
Förderung und aus dem Bedürfnis heraus, eine Tat der Liebe und Aufopferung 
für die Wahrheit zu tun! — Wünschen wir, alle unsere Leser im neuen Jahre 
wiederzusehen als treue Anhänger und treue Arbeiter! — 


Litteratur. 


Die besprochenen Werke sind durch den Verlag dev Neuen Metaphysischen 
Rundschau (Paul Zillmann), Gross-Lichterfelde, zu beziehen. 


Meister Eckharts mystische Schriften, in unsere Sprache übertragen von 
Gustav Landauer. Berlin 1903. (Verschollene Meister der Literatur 
Band I.) (5.—) 

Der Meister Eckhart, der uns hier geboten ist, ist ein Landauerscher; 
„mit der Freiheit, die Liebe und Verehrung gibt, habe ich in dieser Ausgabe 
der mystischen Schriften Meister Eckharts alles weggelussen, was uns nichts 
sagt. Meister Eckhart ist zu gut für historische Würdigung; er muss als 
Lebendiger auferstehen“. Damit kann ich nicht unbedingt einverstanden sein. 
Erstens liegt uns, weil Eckhart vielfach überarbeitet wurde, viel daran zu wissen, 
was er denn wirklich gesagt hat, dann auch ist uns die Wort- und Satzforrı 
zu wertvoll, als dass wir sie gern verändert sehen möchten. Die Pfeiffersche 
Ausgabe, nach der wohl Landauer gearbeitet hat, zeigt bei Vergleichung mit 
der Büttnerschen, wie wenig zuverlässig die Pfeifferschen Texte sind. Also je 
getreuer uns das Bild Eckharts aus seinen Schriften ersteht, um so lieber wird 
es uns sein. Doch hat trotz dieses Vorwurfes auch die Landauersche Ausgabe 
ihre Vorteile. Sie enthält nur die wichtigsten Predigten und Sprüche und wird 
so Manchen schneller und billiger orientieren als der dreibändige Büttner. Aus 
welchen Qucllen Landauer schöpfte und nach welchen Grundsätzen er das Über- 
flüssige ausgeschieden hat, kann man leider nicht feststellen. Landauer ist, das 
kann man nach der Lektüre seiner Schrift „Skepsis und Mystik“ wohl sagen, 
tief in das mystische Denken eingedrungen, ohne jedoch, wie ich aus einer 
Stelle in Sk. u. M. schliessen zu dürfen glaube, das mystische Erlebnis erreicht 
zu haben. Um so wertvoller ist seine Spürarbeit, Mystik und Sprachkritik (im 
Anschluss an Mauthner) miteinander in Verbindung zu bringen. Wir kommen 

darauf noch zurück. 


Ruysbroeck, J. van, drei Schriften des Mystikers: die Zierde der geist- 
lichen Hochzeit; vom glänzenden Stein; das Buch von der 
höchsten Weisheit. Aus dem Vlämischen von Franz A. Lambert. 
Lpzg. 1903. 3.—) 

Ein klares schönes Urteil über diesen Mystiker finden wir in Maeterlincks 

Schatz der Armen. M. sagt da von der Zierde der geistlichen Hochzeit: „eine 
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grosse Zahl von Werken ist von regelmässigerer Schönheit als dieses Buch 
Ruysbroecks des Grossen. Eine grosse Zahl von Mystikern sind ausdrücklicher 
und ansprechender, unter anderen Swedenborg und Novalis. Es ist höchst wahr- 
scheinlich, dass seine Schriften nur selten den Bedürfnissen von heute entsprechen. 
Andererseits kenne ich auch wenige Schriftsteller, die ungeschickter sind, als 
er; er verliert sich zu Zeiten in seltsame Kindereien und die ersten zwanzig 
Kapitel seiner „Zierde der geistlichen Hochzeit“, wiewohl eine vielleicht not- 
wendige Vorbereitung, enthalten nichts als flaue und fromme Gemeinplätze. Er 
hat keinerlei äussere Anordnung und scholastische Logik. Er wiederholt sich 
oftmals, und scheint zu Zeiten sich zu widersprechen. Er verbindet die Unwissen- 
heit eines Kindes mit dem Wissen eines Menschen, der von den Toten zurück- 
gekommen ist. Er hat einen krampfhaften Satzbau, der mich mehr als einmal 
hat schwitzen lassen. (M. übersetzte Ruysbr. ins Französische P. Z.) Er führt 
ein Bild ein und vergisst es. Er gebraucht selbst eine Anzahl unmöglicher 
Bilder, eine ungewöhnliche Erscheinung in einem Werke von Treu und Glauben, 
die sich nur durch sein linkisches Wesen, oder sein ausserordentliches Hasten 
erklären lässt. Unbekannt sind ihm die meisten Kunstgriffe der Sprache; nur 
von Unaussprechlichem weiss er zu reden. Unbekannt sind ihm fast alle Ge- 
pflogenheiten, Geschicklichkeiten und Hilfsmittel philosophischen Denkens; er 
ist bestrebt, nur das Undenkbare zu denken. Wenn er uns von seinem kleinen 
Mönchsgarten spricht, bringt er es kaum fertig, uns zur Genüge zu sagen, was 
dort vorgeht; er schreibt dann wie ein Kind. Er unternimmt es, uns darüber 
zu belehren, was in Gott vorgeht und schreibt Seiten, die Platon nicht hätte 
schreiben können. Überall tritt ein ungeheuerliches Missverhältnis zwischen 
Wissen und Unwissenheit, Kraft und Wunsch zu Tage. Man muss sich nicht 
auf eine schriftstellerische Leistung gefasst machen; man wird nichts gewahren, 
als den zuckenden Flug eines trunkenen Aars, der blind und blutüberströmt 
über Schreegipfeln schwebt..... In diesem Buche gibt es weder Luft noch 
Licht von gewöhnlicher Art; es ist ein geistiger Aufenthalt, unerträglich für die, 
welche sich nicht darauf bereitet haben. Man muss da nicht aus litterarischer 
Neugierde eindringen... .. Dies Buch ist uns nicht zu ferne; wahrscheinlich 
steht es sogar im Mittelpunkte unserer Menschheit; aber wir sind es, die diesem 
Buche zu ferne sind; und wenn es uns entmutigend deucht wie die Wüste, 
wenn die Trostlosigkeit der göttlichen Liebe darinnen furchtbar und der Durst 
nach den Gipfeln unerträglich erscheint, so ist es nicht das Werk, das zu ver- 
altet ist; sondern wir, die vielleicht zu alt, traurig und mutlos sind, wie Greise 
bei einem Kinde..... 


Wir können diesem feinfühligen Urteil nur wenig hinzufügen. R. gehört 
zu den Mystikern, die sich mit besonderer Kraft gegen die Entartung der Mystik 
in ihren Anhängern wandte. Da sind viele Worte, die auf das Phrasengeklingel 
unserer Theosophen passen, z. B. wo er von der Gotteinheit spricht, die keine 
äusserliche sein darf, wie sie das Denken vermittelt, sondern eine innere Wesens- 
vereinigung mit Christus sein muss. Einige Kapitel bringen wir im Abdruck. 
Die Lambertsche Ausgabe liest sich angenehm und verrät an vielen Stellen den 


288 Neue Metaphysische Rundschau. 


feinsinnigen Ubersetzer. Kein Leser wird das Buch, wenn er im Sinne Plotins 
in dasselbe einzudringen versucht, d. h. mit dem Herzen, unbefriedigt bei Seite 
legen. 


Bischoff, Dr. E., die Kabbalah, Einführung in die jüdische Mystik und Ge- 
heimwissenschaft. Mit 25 Abb. Lpzg. 1903. (3.—) 

Endlich eine kleine populäre Schrift über die jüdische Kabbalah, die bei 
den zahlreichen Hinweisen unserer theosoph. Literatur auf kabbalistische An- 
schauungen ein willkommenes Hilfsmittel sein wird. Da wir im nächsten Bande 
der Rundschau einige Arbeiten über die Kabbalalı veröffentlichen, insonderheit 
die kabbalistischen Briefe von Eliphas Levi und andere Arbeiten desselben Ok- 
kultisten, so werden unsere Leser gut tun, sich in obigem Büchlein einen Über- 
blick über das Gerippe der kabbalistischen Lehren zu verschaffen. Bischoff ist 
selbst kein Kabbalist, hat aber das Wichtigste mit kritischem Verständnis in 
Frage uud Antwort zusammengestellt, sodass wir nach der Lektüre das Bedürf- 
nis zu weiterem Studium recht wohl empfinden. Eine Reihe guter Abbildungen 
machen uns mit kabb. Tabellen und den Portraits der ältesten kabb. Gelehrten 
bekannt. Der Hinweis auf die moderne Kabbalistik fehlt leider vollständig. Wir 
werden daher im nächsten Bande diesen Mangel (der kein Tadel des Buches sein 
soll) heben durch eine Darstellung besonders der französischen Kabbalistik unserer 
Tage. — 

. Fröhlich, J. Dr., das Gesetz von der Erhaltung der Kraft und der 
GeistdesChristentums. (Die stetig steigende natürliche Umwertung 
aller Werte im Willen zur höheren Einheit.) Leipzig 1903. (1.50) 

Eine sehr zu empfehlende Schrift in schöner Buchausstattung. — Verf. tritt 
dem Dogma von der Erhaltung der Kraft kühn entgegen. Er wendet gegen 
dieses bisher von europäischer Weisheit für unumstösslich gehaltene Gesetz sehr 
treffend ein, dass der Weltprozess ein sinnloser wäre, sollte er im ewigen Wechsel 
sich gleichbleibender oder wieder ausgleichender Kräfte bestehen. Weltdasein 
ist nur dann verständlich, wenn die Entwickelung über den vorhandenen Zustand 
hinausstrebt, wenn also die Kräfte sich nicht in äquivalente, sondern höher zu 
wertende umsetzen. Fröhlich hat somit dasselbe entdeckt, was uns die Geheim- 
lehre lehrt, das Gesetz der spiralförmigen Höherentwickelung mit dem Endziel 
in der Einheit und dem beständigen Offenbarwerden der höheren in der niederen 
der weniger beschränkten Bewusstseinsform in der beschränkten. „Das Prinzip, 
das sich durchaus in Einklang stellt mit den Ergebnissen der Wissenschaft, dabei 
aber geeignet ist, diese mit der christlichen Weltanschauung auf das innigste zu 
versöhnen, ist der „Wille zur höheren Einheit“, in dem sich das Wesen der Liebe 
und zugleich ein Weltgesetz stetig steigender Kraftwerte enthüllt.“ — 


Verantwortlicher Redakteur: Paul Zillmann. 


Redaktion und Verlag: Gross-Lichterfelde, Ringstrasse 47a. 


Druck von Robert Schumann, Cöthen (Anhalt). 
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Die Wald-Loge. | 


Vertreter: Paul Zillmann. Bureau: au: Gross-Lichterfelde-Went, per Wie K 
Die Waldioge ist eine freie Vereinigung zum Studium des Metaphysik. 


Wer Neigung hat, sich einer Entwickelung seines Innenlebens an der Hand s k | 
tischer Forschungen auf ‘dem Gebiete der Metaphysik und des Okkultismus zu widmen, fin: 
in der Waldloge die gewünschte Anleitung und Unterstützung. Es fehlte bisher an ein 
Vereinigung, welche ihren Mitgliedern mit praktischen Ratschlägen in diesen Wissensgebiot 
zur Seite stehen konnte und zugleich auf die wahre Metaphysik oder, was ja dasselbe i 
auf den wahren Okkultismus gegründet ist. Die Wald-Loge soll einer der Wege Bein, i 
zur Gotteserkenntniss (Theosophie) hinleiten, | 


- — Der Lehrgang der Waldloge ist Eigentum des Vertreters und nur Mitgliedern zugänglio 
Im Handel erscheint derselbe nieht. Organ der Waldloge ist die Neue Metaphys. Bundscha 
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Metaphyliihes — ae SCH 
Sy aupt-Quartier | 


in Groß-Licdhterfelde 
bei Berlin 


Das Metaphysische Hauptquartier ist ein Mittelpunkt der theosophischen Bow: gg: 
in Deutschland. Es verfolgt den Zweck eine höhere theosophische Weltanschauung in” We 
und Schrift zu verbreiten und ein Sammelpunkt aller zu werden, die sich dieser Wel a 
schauung anschliessen. Zugleich ist es eine Stätte, an der sich jeder Rats erholen kann, d 
im Kampf mit dem Leben seine Kräfte schwinden fühlt, Unsere Weltanschauung ist geeign 
ihm die innere Kraft biergen Lee und ihm eine Bahn zu weisen, auf der er zum Erf 0 
kommen muss. Den Vielen, in Glaubensachen aus Zweifeln nicht heraus komme 
die von den bestehenden allgemein verbreiteten Confessionen der verschiedenen Religior 
systeme und Sekten abgefallen sind, ohne einen Brsatz zur inneren Befriedigung finder If 
können, bieten wir die Hand. Unsere Weltanschauung löst die Rätsel des Lebens, sow: 
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eine Quelle tiefen religiösen Lebens geworden und durchsetzt mit ihren Grundlehren bere 
das ‚geistige Leben aller Kulturvölker, dank der unermüdlichen Arbeit ihrer rt 8h Ge 
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